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हिन्दी-साहित्य का भक्ति-युग अनेक प्रकार की भारतीय एवं अ्रभारतीय विचा रधाराश्रों के 
संघर्ष का काल था। उस समय भारतीय दर्शन के अनेक सम्प्रदाय प्रचलित थे। उस समय की 
दार्शनिक विचार-धारा पर सर्वाधिक प्रभाव वेदान्त का था । वेदान्त के भ्रन्तर्गत बहुधा दाशंनिक 
दृष्टि से शद्धूर के अद्वेतवाद, रामानुज के विशिष्टाद्वेतवाद, निम्बार्क के द्वेताहेतवाद और वल्लभ 
के शुद्धाइतवाद का समावेश किया जाता है। वैष्णव आचार्यों ने शद्भूराचार्य के मायावाद के 
विरोध में मायापति सगुण भगवान्‌ और उनकी स्वरसलीलाओं को प्रतिष्ठा दी। उक्त काल के 
धामिक क्षेत्र में वैष्णव, शव एवं शाक्‍त सम्प्रदायों का विशिष्ट स्थान था। इन सम्प्रदायों के अनेक 
मतावलम्धियों ने प्राचीन धर्म और दर्शन के बहुत से शास्त्रीय तत्त्वों की उपेक्षा की और अपनी 
नयी विचार-प्रणाली प्रचलित की । इसका दुष्परिणाम यह हुआ कि विभिन्‍न धामिक सम्प्रदायों 
में परस्पर-विरोध की भावना बढ़ती गयी । सामाजिक जगत्‌ में, अ्वर जातियों के लोग परंपरागत 
वर्णव्यवस्था की श्रेष्ठता पर आपत्ति प्रकट करने लगे थे। उनका वर्णवाद-विरोधी स्वर हिन्दी- 
साहित्य के निर्गुण-सन्तों की रचनाओ्रों में स्पष्टतया मुखरित हुआ्ना । श्रभारतीय इस्लाम और ईसाई 
धर्म-भावना के प्रहारों से बचने के लिए हिन्दू-समाज को रूढ़िवादिता एवं शास्त्रानुशासन में ही 
आत्मकल्याण तथा स्वधरममं-रक्षा का उपाय दिखाया पड़ा । महात्मा तुलसीदास के आविर्भाव के 
समय हिन्दी-साहित्य में चार भक्तिधाराएँ थीं। निर्गुणब्रह्मोपासक सन्‍्तों ने श्रवतारवाद और 
ब्राह्मण-धर्म का विरोध करते हुए निर्गुणब्रह्मभक्ति का प्रचार किया । भारतीय तथा अ्भारतीय 
विचारधारा से प्रभावित सफियों ने प्रतीकों और प्रेमाख्यानों के द्वारा निराकार परमात्मा के 
प्रति जीवात्मा के प्रेम का निरूपण किया । क्ृष्णभक्त कवियों का ध्यान भगवान्‌ कृष्ण की लीला- 
माधुरी पर केन्द्रित हुआ । रामभक्तिशाखा में मर्यादापुरुषोत्तम राम का लोकमजु लकारी रूप 
अड्धित किया गया। धर्म, दर्शन और भक्ति-आन्दोलन की इस भूमिका में गोस्वामी तुलसीदास 
ने पदापंण किया। उन्होंने अपने साहित्य में विभिन्‍त आस्तिक दर्शनों एवं धामिक सम्प्रदायों की 
मौलिक मान्यताश्रों का समन्वय करते हुए श्रुतिसम्मत रामभक्तिदर्शन की प्रतिष्ठा की । 

तुलसीदास एक दाशंनिक भकक्‍तकवि थे। उनकी रचनाओं से यह निस्सन्देह प्रमाणित होता 
हे कि वे काव्य ओर जास्त्र के पारज़जुत पण्डित थे। उनकी 'नानापुराणनिगरमागमसंमत' रघुनाथ- 
गाथा लिखने की प्रतिज्ञा 'रामचरितमानस' में यथार्थतः चरितार्थ हुई है। उनके काव्य के मर्म 
को समभने के लिए उनकी दार्शनिक विचारधारा का अनुशीलन आवश्यक है। यद्यपि तुलसी- 
दास-जसे परम विचारक और भक्‍त कवि पर उनकी दार्शमिक विचारधारा को लेकर डा० 
बलदेवप्रसाद मिश्र के 'तुलसीदशेन -जेसे कुछ महत्त्वपूर्ण शोधप्रबन्धों का प्रणयन हो चुका था 
तथापि इस बात की आवश्यकता फिर भी बनी हुई थी कि गोस्वामी जी की समस्त रचनाओं में 
व्यक्त उनके दार्शनिक सिद्धान्तों का आकर ग्रन्थों के आधार पर सर्वाज्जीण विवेचन और विश्लेषण 
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प्रस्तुत किया जाए। हर्ष का विषय है कि मेरे शिष्य डा० उदयभानुसिह ने अनुसन्धान के लिए यह 
विषय चुना । उनका झोधप्रबन्ध सन्‌ १६५६ ई० में प्रस्तुत किया गया था जो जनवरी, 
१६६० ई० में लखनऊ विश्वविद्यालय द्वारा डी० लिट ० की उपाधि के लिए स्वीकृत हुआा । 

प्रस्तुत ग्रन्थ नो अ्रध्यायों में विभाजित है | प्रथम अ्रध्याय में कवि की दार्शनिकता और 
तुलसी-दर्शन के प्रेरक तत्त्वों पर विचार किया गया है। द्वितीय श्रध्याय से लेकर अ्रष्टम अध्याय 
तक तुलसी-दर्शन के« प्रतिपाद्य विषय ब्रह्म राम और उनकी माया, जीव, जगत्‌, मोक्षसाधन, 
धरंविधि, ज्ञानपन्थ, एवं भक्तिसिद्धान्त की सुक्ष्मे क्षिकापुर्वेक विस्तृत मी मांसा की गयी है । नवम 
भ्रध्याय में निगमागमपुराण-प्रतिपादित दाशंनिक सिद्धान्तों के साथ तुलसी-दर्शन का साम्य- 
वेषम्य स्पष्ट करते हुए स्थापना की गयी है कि तुलसीदास का दर्शन साम्प्रदायिक्रता से मुक्त 
समन्वयवादी दशंन है। ग्रनुबन्ध के रूप में तुलसी के काव्यदर्शन का दिग्दशन कराते हुए भक्ति- 
रस और तुलसी-साहित्य में उसकी अ्रभिव्यक्ति का भी विवेचन किया गया है । 

दर्शनशास्त्र और तलसी-दर्शन के विशेषज्ञ विद्वानों ने इस शोधप्रबन्ध की सराहना की है । 
डा० उदयभानुसिह के 'महावीरप्रसाद द्विवेदी और उनका युग नामक ग्रन्थ का हिन्दी-जगत्‌ में 
स्वागत हुआ है। मुझे विश्वास है कि 'तुलसी-दर्श न-मीमांसा' नामक यह शोधग्रन्थ हिन्दी-साहित्य 
के मर्मज्ञ विद्वानों तथा अध्यात्मविद्या के साधक भक्‍तों को रुचिकर और उनके लिए उपयोगी 
सिद्ध होगा। मेरी मद्भल-कामना है कि डा० सिंह की समर्थ लेखनी से और भी इसी प्रकार के 
विद्वत्तापृर्ण ग्रन्थों का सुजन हो । 
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स्वभाव और स्वभाववाद 
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प्राकवकथन 


अनुसंधान के दो प्रकार हैं---उपाधिनिरपेक्ष और उपाधिसापेक्ष । तुलसीदास पर किये गये 
उपाधिनिरपेक्ष अनुसंधान के तीन रूप हैं--स्वतंत्र ग्रंथ, टीकाएँ श्र फुटकल लेख । गोस्वामी 
तुलसीदास की समन्वय-साधता', तुलसीदास श्रौर उनकी कविता, गोस्वामी तुलसीदास, 
मानस-दर्शन, 'मानस में रामकथा आदि स्वतंत्र ग्रंथ हैं जिनमें तुलसीदास का सर्वागीण अ्रथवा 
एकांगी अ्नुशीलन किया गया है। टीकाश्रों के अंतर्गत 'रामचरितमानस' पर लिखित 'मानस- 
पीयूष, श्री विनायक राव की टीका, 'सिद्धान्त-तिलक' और पं ० विजयानन्द त्रिपाठी की 'विजया 
टीका तथा विनयपत्रिका' पर लिखित 'सिद्धान्त-तिलक', (आअरपूर्ण) 'विनय-पीयूष' एवं श्री 
वियोगी हरि की 'हरितोषिणी' टीका विशेष उल्लेखनीय हैं | हिंदी-साहित्य के इतिहास-म्रं थों, 
तुलसी-कृत रचनाओं की संपादकीय भूमिकाओं, तुलसी-ग्रंथावली' (खंड३) जैसी संग्रह- 
पुस्तकों, पत्र-पत्रिकाओं में प्रकाशित लेखों झ्रादि में तुलसी-विषयक भअ्रध्ययन की प्रकीर्ण सामग्री 
भी उपलब्ध होती है। 

उपधिसापेक्ष अ्रध्ययन के क्षेत्र में देश और विदेश के विभिन्‍न विश्वविद्यालयों द्वारा डॉक्टरेट 
उपाधियों के लिए स्वीकृत लगभग बीस शोधप्रबंध ऐसे हैं जिनमें मुख्य या गौण रूप से तुलसीदास 
के दाशंनिक सिद्धांतों का अ्रध्ययन प्रस्तुत किया गया है। निम्तांकित शोधप्रबंधों का मुख्य प्रति- 
पाद्य तुलसी-दर्शन ही है--- 

१. दि थियॉलॉजी श्रॉफ़ तुलसीदास---डा० जें० एन० कारपेन्टर, (डी० डी०) 

२. तुलसी-दर्शंन---डा० बलदेव प्रसाद मिश्र, (डी० लिठ० ) 

३. दि फ़िलॉसफ़ी ऑफ़ तुलसीदास---डा ० रामदत्त भारद्वाज, (पी-एच० डी० ) 

४. तुलसीदास : जीवनी और विचारधारा--डा ० राजाराम रस्तोगी, (पी-एच० डी०) 

तुलसी-साहित्य के विद्वान्‌ भाष्यकारों, आलोचकों एवं अनुसंधाताश्रों ने उनकी दाशेनिक 
मान्यताओं को यधामति और यथाशक्ति समकने-समभाने का स्तृत्य प्रयास किया है। लेखक 
उन सब का कृतज्ञ है। उनके गवेषणात्मक अध्ययन का अध्ययन कर लेने पर यह अपेक्षित प्रतीत 
हुआ कि तुलसी-दर्शन के अनुशीलन को और भी आगे बढ़ाया जाए-->उनकी दार्शनिकता का 
निरूपण करके उनके दाशंनिक आधार को स्पष्ट किया जाए; उनकी समस्त कृतियों का मंथन 
करके दाशंनिक विचारों का शास्त्रीय दुष्टि से सुक्ष्मतर वर्गीक रण, विवेचन और विश्लेषण किया 
जाए ; उनके साहित्य में बहुधा उल्लिखित काल-कर्म-स्वभाव-गुण एवं सृष्टि, त्रिविधशरीर, 
पंचकोश, श्रंत:क रणचतुष्टय, धर्मदररन, भक्तिरस आदि अव्याख्यात अथवा अत्पव्याख्यात चिषयों 
का व्यवस्थित व्याख्यात किया जाए ; शास्त्रकत्रि तुलसीदास के दार्शनिक सिद्धांतों की शर्त - 
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संमतता तथा उनके वेशिष्ट्य का आकलन किया जाए। प्रस्तुत प्रबंध इसी उद्दश्यपूर्ति का विनम्र 
प्रयास है । 
तुलसीदास पर भ्रद्यावधि इतना विपुल समीक्षा-साहित्य निर्मित हो चुका है कि भ्रब जो भी 
दोधप्रबंध लिखा जाएगा वह सर्वेथा सर्वाशत: मौलिक नहीं हो सकता । दृष्टि की नवीनता, पर्व 
वर्ती श्रनुशी लन॒ के विस्तार, उत्तमर्ण स्रोतों की गवेषणा, विशिष्ट पक्षों के सृक्ष्मतर अनुसंधान, 
तुलनात्मक अध्ययन आदि के रूप में ही मोलिकता की संभावना है। प्रस्तुत प्रबंध इन्हीं श्र्थों में 
मौलिक है। कवि की समस्त कृतियों में उपलब्ध दार्शनिक वचनों की छान-बीन कर के उत्तम्ण 
शास्त्रों द्वारा निरूषित सनातनधर्म, श्राध्यात्मिक दर्शन और भक्तिमत की व्यापक भूमिका में 
तुलसीदास के दार्शनिक सिद्धांतों की आगमनात्मक विधि से मीमांसा की गयी है। प्रत्येक कथन 
को अपेक्षानूसार प्रमाणपुष्ट करने का यथासंभव प्रयास किया गया है। 
इस ग्रंथ में नो अध्याय हैं। प्रथम अ्रध्याय 'उपक्रम' है। इस अ्रध्याय के पूर्वभाग में भारतीय 
दर्शन की विशेषताएँ बतलाते हुए इस प्रश्न पर विचार किया गया है कि तुलसीदास को दाशनिक 
कहना श्रौर उनके दाशनिक सिद्धांतों की मीमांसा करना कहाँ तक समीचीन है। अध्याय के 
उत्तरभाग में तुलसी की दाशनिक प्रवृत्ति के प्रेरक युग और व्यक्तित्व का दिग्द्शन कराकर उनकी 
दाशनिक विचारधारा के सम्यक्‌ भ्रवधारण की भूमि तैयार की गयी है। द्वितीय गअध्एप्य में ब्रह्म 
राम, उनकी शक्ति माया और त्रिदेवों का स्लोतानुसंधानपूर्वेक विशद एवं व्यापक अध्ययन किया 
गया है। तृतीय अध्याय में आकर-प्रंथों की पृष्ठभूमि में तुलसी-प्रतिपादित जीव के स्वरूप, कर्म- 
वाद, विविध शरीरों, कोशों, भ्रवस्थाश्रों, पुरुषार्थों, तापों, भुक्तावस्था आदि का अनुशीलन है । 
चतुर्थ अध्याय में तुलसीदास की सृष्टिप्रक्रिगतविषयक मान्यता और जगत्‌ के स्वरूप आदि की 
गवेषणात्मक विवेचना की गयी है। पंचम अ्रध्याय में पूर्ववर्ती शास्त्रों के आधार पर कारणनि- 
देदपूर्वक यह प्रतिपादित किया गया है कि तुलसी को मोक्ष के तत्त्वतः दो साधन मान्य हैं--- 
ज्ञान तथा भक्ति । और उन दोनों में भक्ति श्रेष्ठ है। तुलसीदास का दर्शन धर्मप्राण दर्शन है। 
घर्मविधि-नामक षष्ठ अध्याय में तुलसी की धर्म भावना की विस्तृत मीमांसा की गयी है । सप्तम 
श्रध्याय में ज्ञान के स्वरूप और उसके प्रमाकारक एवं अनुभवकारक साधनों का वेदांत, 'योग- 
वासिष्ठ, पातंजल योगदरशन आदि की भूमिका में अध्ययन किया गया है। अष्टम अ्रध्याय 'भक्ति- 
निरूपण ' है। इस भ्रध्याय में शास्त्र-प्तिपादित भवित का विशद विवेचन कर के तुलसी के भक्ति- 
सिद्धांत का अ्रभिनिवेशपुर्वेक व्यापक निरूपण किया गया है। 'उपसंहार'-नामक नवम श्रध्याय में 
तुलसी के निगमागमपुराण-संमत दर्शन की उन दर्शनों के साथ तुलनात्मक समीक्षा करके यह 
स्थापना की गयी है कि वे सांप्रदायिकता से मुक्त हैं, उनकी विचारधारा पौराणिक विचार- 
धारा है, उनका दशंन समन्वयवादी दर्शन है। 
काव्यद्शन और भक्तिरस भारतीय दर्शन का प्रतिपाद्य विषय नहीं है। हाँ, पश्चिम में 
ऐस्थेटिक्स को फ़िलाँसफ़री का अंग अवश्य माना गया है। हमारे यहाँ काव्य रसमी मांसा काव्यास्त्र 
का ही अंग रही है। अ्रतएव इस प्रबंध के अंतर्गत अध्यायरूप में उसकी योजना नहीं की गयी । परत 
भंक्‍तकवि तुलसीदास के भवितिदर्शन की दृष्टि से उनके काव्यदर्शन और भक्तिरससिद्धांत का 
विवेचन भी अपेक्षित प्रतीत हुआ । इसलिए अनुबंध के रूप में उसका समावेद् किया गया है। 
वस्तुत:, इस अध्ययन के बिना तुलसी-दर्शन-मीमांसा अपूर्ण रह जाती । 
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बंधुवर भ्रमलदार सिंह के प्रोत्साहन के फलस्वरूप ही विषम परिस्थितियों में भी यह प्रबंध 
संपन्‍न हुआ है । अ्रतएव यह कृति उन्हीं को समर्पित है। तुलसी-दर्शन के विशेषज्ञ डा० बलदेव 
प्रसाद मिश्र की ज्ञानसंपत्ति से मैंने यथेष्ट लाभ उठाया है। उनके प्रति हृदय से कृतज्ञ हूँ। दर्शन- 
शास्त्र के वरिष्ठ विद्वान माननीय ठा० जयदेव सिह ने कितनी ही जटिल समस्याश्रों का समाधान 
करके मुझे अनुग॒ृहीत किया है। मैं उनके प्रति सादर झ्राभार व्यक्त करता हूँ । यह शोधप्रबंध 
पज्य गुरुवर डा० दीनदयालु गुप्त की देख-रेख में लिख। गया है । 
यह तो वस्तु उन्हीं की है, उनका धन्यवाद कसा ! 


उदयभानु सिंह 


है 0 

श्र 0 प० 

अनु० 

अ्रथवे ० 

आ० रा[० 

ग्रष्ट ० 

अहि० सं० 

आदिपु० 

भा०रा० 

ईशा ० 

त्र० 

ऐ० 3० 

ऐ० उ० पर दा० भा० 
क्र उ० 

कृ० उ० पर शा० भा० 
कवि० 

४8 

कर ० 

के ० उ० 

के० उ० पर शा० भा० 
कौषी ० 

ब्‌० 

गीता पर गृ० दी० 
गीता पर रा० भा० 
गीता पर शा० भा ० 
गी० 

छा० उ० 

छा० उ० पर गा० भा० 
जया० सं० 


संकेताक्षर 


अध्याय 
अश्निपुराण 
अनुच्छेद, अनुवादक 
ग्रथव वेद-सं हिता 
अ्ध्यात्मरामायण 
अष्टछाप और वल्लभसम्प्रदाय 
अहिब॑ध्न्यसंहिता 
आदिपुराण 
आनन्दरामायण 
ईशावास्योपनिषद्‌ 
ऋग्वेद-सं हिता 
ऐतरेयोपनिषद्‌ 
ऐतरेयोषनिषद्‌ पर शादू-रभाष्य 
कठोपनिषद्‌ 
कठोपनिषद्‌ पर शाद्भधूरभाष्य 
कवितावली 
कमपुराण 
कृष्णगीतावली 
केनोपनिषद्‌ 
केनोपनिषद्‌ पर शाड्ू रभाष्य 
कोषीतकिन्नाह्म णोपनिषद्‌ 
गरुडपुराण 
गीता पर गृढार्थदी पिका 
गीता पर रामानुज-भाष्य 
गीता पर शाडू:रभाष्य 
गीतावली 
छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ 
छान्दोग्योपनिषद पर गा छू रभाष्य 
जयाख्यसंहिता 


०3० पर जशञा० भा०, 


दे सस 

देवीभागवत्तपु ० 

दो० 

ता० पु० 

तना०भण० सू ० 

न्यायसूत्र पर वा० भा० 

प्‌० पु० 

पा० मं० 

प्र० उ० 

प्र०उ० पर शा० भा० 
०२० 

बृ्‌० उ० 

ब्‌ृ०उ० परशा० भ ० 


ब्र० सू० 

ब्र० सू० पर अणुभा० 
त्रु० हु० पर नि० भा० 
ब्रृ० सू० प्र म० भा० 
ज्ू० सू ० पर रा० भा० 
ब्न्० सु० पर शा० भा० 
ब्रू० सू० प्र विज्ञान ० 


स० च० 

भ० र० | 

भवि० पु० 

भा० पु० 

भा० पु० मा[० 
भाणसुं० 

भा० द० (उ# मि०) 


हे धढो ० 
श छ ५ 
तक 


जानकीमगल 

तत्ववबंशा रदी 

तुलना करके देखिए--- 
तैतिरीयारण्यक 

तैत्तिरीयोपनिपद्‌ 

तंत्ति रीयोपनिषद्‌ पर था द्भूरभाप्य 


देवीमागवतपुराण 

दोहावली 

नारदपुराण 

नारदभक्तिसूतर 

त्यायसूत्र पर वात्स्यायनभाष्य 

पद्मपुराण 

पावतीमंगल 

प्रदनोपनिषद्‌ 

प्रशनोपनिषद्‌ पर शाडू:रभाष्य 
बरवेरामायण 

बहदारण्यकोपनिषद्‌ 

बहदारण्यकोपनिपद्‌ पर गा रू रभाष्य 
ब्रह्मपुराण 

ब्रह्मव॑वर्तपुराण 

ब्रह्म सूत्र 

ब्रह्मसूत्र पर अणुभाष्य 

ब्रह्मसूत्र पर निम्बाक-भाष्य 

ब्रह्मसूत्र पर मध्व-भाष्य 

ब्रह्मसूत्र पर रामानुज-भाष्य (श्रीभाष्य ) 
ब्रह्मसूत्र पर शाद्धूरभाष्य (शारीरकभाष्य ) 
ब्रह्म सूत्र पर विज्ञानभिक्षु-भाष्य (विज्ञानामृत- 
भाष्य ) 

भवितिचन्द्रिका 

भक्तिरसायन 

भविष्यपुराणं ' 

भागवतपुराण (श्रीमद्भागवतमहापुराण) 
भागवतपुराणमाहात्म्य 

भागवत संप्रदाय 

भारतीयदर्शन, लेखक--.डा० उमेश मिश्र 


भा० द० (ब० उ०) 
म्० पृ० 

मनु० 

सनु० पर म० 

महा ० 

सा० उ० 

सा० उ० पर शा० भा० 
मा०पी० 

मा० १० 

मि० दे० जनम 

मुक्ता ० 

मु० उ० 

मु० उ० पर शा० भा० 
यजु ० 

यतीन्द्र ० 

याज्ञ० 

याज्ञ० पर मि० (वि०) 
यो० वा० 

यो० सू्‌० 

यो० सू० पर व्यासभा ० 
रा० 

रा० उ०ता० उ० 

रा० पू० ता० उ० 
रा० न० 

रा० र० 8० 

राण० प्र० 

लि० पु० 

बामनपु० 

वायुपु० 

वाराहुएु ० 

वबा० रा० 

वि० 

वि० पर सि० ति० 
वि० चु० 

वि० धर पु० 

बि० पु० 


१५: 


भारतीय दशन, लेखक--पं ० बलदेव उपाध्याय 
मत्स्यपराण 

मनस्मृति 

मनुस्मति पर कुल्लकभट्ट की मन्वर्थं दी पिका 
महाभारत 

माण्डक्योपनिषद्‌ 
माण्ड्क्योपनिषद्‌ पर शा ड्वूरभाष्य 
मानस-पीयूष 

मार्केण्डेयपुराण 

मिलाकर देखिए -- 

मुक्ताफल 

मुण्डकोपनिषद्‌ 

मण्डकोपनिषद् पर शाड्ूरभाष्य 
यजुवेंद-सं हिता 

यतीन्द्रमतदी पिका 
याज्ञवल्क्यस्मृति 

याज्ञवल्क्यस्मृति पर विज्ञानेश्वर की मिताक्षरा 
योगवासिष्ठ 

योगसूत्र 

योगस्‌त्र पर व्यास-भाष्य 
रामचरितमानस 

रामोत्त रतापिन्युपतिपद्‌ 
रामपूव॑ता पिन्युपनिषद्‌ 
रामलला-नहछ 
रामरहस्योपनिषद्‌ 

रामाज्ञा-प्रश्न 

लिज्भपुराण 

वामनपुराण 

वायुपुराण 

वाराहपुराण 

वाल्मीकि-रामायण 

विनयपत्रिका 

वितयपत्रिका पर सिद्धान्त-तिलक 
विवेकचूडामणि 
विष्ण॒धर्मोत्तरपुराण 

विष्णुपुराण 


वे० प्‌० 

वे० सा० 

बे० म० भा० 

वे० म० भा० गु० 

बे० सं० 

शण०ब्रा० 

शा० भ० सु ० 

हा० भ० सू० पर भ० च० 
शि० पु० 

इबे० उ० 

दे० उ० पर दा० भा० 
सा० क्रा० 

सा० का० पर गौड० 
सा० का० पर पर० 
सा० का० पर वाच० 


सा० सू० 
सा०द॒० 
सि० ति० 
सि० बि० 
सी०उ० 
स्कन्दपु० 

हू? र० सि० 


१६ ; 


वेदान्तपरिभाषा 

वेदान्तसार 

वेष्णवमताब्जभास्कर 
वेष्णवमताब्जभास्कर (गृटका) 
वराग्य-सं दी पिनी 

दशतपथब्राह्मण 

शाण्डिल्यभक्तिसृत्र 
शाण्डिल्यभक्तिसूत्र पर भक्तिचन्द्रिका 
शिवपुराण 

इवेताइ्वत रोपनिषद्‌ 
इवेताइवतरोपनिषद्‌ पर शाद्धूरभाष्य 
साइख्यकारिका 

साइख्यकारिका पर गौडपाद-भाष्य 
साइख्यकारिका पर परमार्थ की व्याख्या 
साइख्यकारिका पर वाचस्पतिमिश्र की 
साइडख्यतत्त्वकौमुदी 

साइख्यसूत्र 

साहित्यद्पंण 

सिद्धान्त-तिलक 

सिद्धान्त बिन्दु 

सीतोपनिषद्‌ 

स्कन्दपुराण 

हरिभवित रसामृत सिन्धु 
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प्रथम अध्याय 
उपक्रम 


भारतीय दर्शन--- 

दश धातु का अर्थ है देखना--स्थूल नेत्र से स्थल तत्त्वों को देखना, सूक्ष्म नेत्र ( प्रज्ञाचश्नु ) 
से सूध्म तत्त्वों को देखना | करण-व्यूत्पत्ति से दर्शन का अर्थ है---जिसके द्वारा देखा जाए अर्थात्‌ 
ज्ञान प्राप्त किया जाए; भाव-व्युत्पत्ति से उसका श्रर्थ है--ज्ञान ।' देखने के तीन रूप हो सकते 
हैं--ऐंद्रिय प्रेक्षण, परिकल्पनास्मक ज्ञान अथवा सहजानुभव। इन्हें हम तथ्यों का निरीक्षण, 
ताकिक जिज्ञासा अ्रथवा आत्मा की अंतद ष्टि भी कह सकते हैं । सामानन्‍्यत: 'दर्शन' का व्यवहार 
आ्रालोचनात्मक व्याख्यान, ताकिक पय्वेक्षण या वेदांत आदि चितन-संप्रदायों के लिए होता है । 
अपने पारिभाषिक अर्थ में दर्शन तत्त्वज्ञान, आत्मज्ञान या परमात्मज्ञान का वाचक है।' वह 
आध्यात्मिक प्रत्यक्ष है। अनुभव का प्रमाणपूर्वक उपस्थापन एवं उसकी तकसंगत मीमांसा है।* 
“संसार के मर्म का, जीवन-मरण के रहस्य का, सुख-दुःख के हृदय का, अपने स्वरूप का, पुरुष 
और पुरुष की प्रकृति का, जिस ज्ञान से दर्शन हो जाए वह दर्शन है। “सब शास्त्रों के सार को, 
तत्त्व को, पहिचानने की शक्ति हो जाए, सब में एक ही झथर्थ, एक ही परमात्मा की विविध विचित्र 
ग्रनंतकला, देख पड़ने लगे, समदर्शिता हो जाए, सब असंख्य मतों, धर्मों, रुचियों का विरोध- 
परिहार और सच्चा परस्पर समन्वय हो जाए, सब बातों के भीतर एक ही बात देख पड़े वह 
सच्चा दर्शन है । तुलसीदास ने दशंत' के लिए 'ब्रह्मबिचार', 'तत्वबिचार' आदि* और 
दार्शनिक के लिए ब्रह्मज्ञानी, ब्रह्मगादी, परमारथबादी”' 'परमारथबिदक', “तत्वदरसी', 
'अद्वतदरसी' आदि' शब्दों का व्यवहार किया है। इस प्रकार उनके भ्रनुसार परमाथ्थेरूप ब्रह्म 
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श्द तुलसी-दर्श न-मीमांसा 


राम, उनके अ्रंशभूत जीव तथा जगत्‌, उनकी भक्ति और भक्तिसाबनों का सम्यक ज्ञान 'दशेन' 
है। इसी दृष्टि से उन्होंने अपने साहित्य में इन विषयों का निरूपण किया है । 

दर्शन! और 'फ़िलॉसफ़री' समशील नहीं है। 'फ़िलॉसफी' भूतविज्ञान के स्तर का ही विद्यानराग 
है? (फ़िलॉस ->अनुराग, सोफ़िया >- विद्या ) । वह अन्य शास्त्रों का सहायक शास्त्र है। उसकी 
स्थिति स्वतंत्र नहीं है। उसका आरंभ विस्मय से है। वह कल्पनाकुशल कोविदों का मनो- 
विनोद है । श्राइचयेमय वस्तुझ्रों के रहस्यों को जानने के कुतृहल का शमन है। “पश्चिम का 
तत्त्वज्ञ उस नाविक फे समान होता है, जो बिना किसी गन्तव्य स्थान का निर्धारण किये ही अपनी 
नौका विचार-सागर में डाल देता है।”” “दर्शन की स्थिति स्वतंत्र है। वह सभी विद्याञ्रों का 
आधार और प्रकाशक है ।* वह कुतृहल-शांति का मनोविलास नहीं है। 'श्रथातो भक्तिजिज्ञासा 
अ्थातो ब्रह्मजिज्ञासा*, “श्रथातों धर्मंजिज्ञासा आदि में प्रयुक्त “जिज्ञासा कुतृहल मात्र नहीं 
है। उसके पहले का अ्रथ' भ्रधिक श्रथंगभित है, जो दरोॉन' के दःखाभिघात-विषयक प्रयोजन का 
अभिव्यंजक है। भारतीय दशन मोक्षशास्त्र, निर्वाणदर्शंव अथवा परमार्थदर्शन है। वह अनुभूति 
की व्याख्या है। उस व्याख्या में विवेचना और आलोचना को भी यथेष्ट गौरव दिया गया है। 
दर्शन के व्यवस्थित प्रतिपादन के लिए ही तक ही सहायता ली गयी है। उसमें तक का स्थान 
केवल इस सीमा तक है कि दाशनिकों की बह अनुभूति तकंसमत है, वुद्धिसमथित है। पश्चिम में 
'सालवेशन' केवल नरक से छुटकारा है, हमारे यहाँ मोक्ष स्वर्ग और नरक दोनों से मुक्ति है। 
भारतीय दाशनिक “दुःखत्रय के आमुल उच्छेद की भावना से प्रेरित होता है और साध्य का 
निरचय करके ही वह साधनमार्ग की व्याख्या में प्रवृत्त होता है। प्रत्येक दर्शन के कर्त्ता का मार्ग 
तथा गन्तव्य स्थान यथार्थतः विवेचित तथा निर्दिष्ट है। उसे अ्रपने मार्ग से भटकने का तनिक भी 
डर नहीं है। भ्रतः भारतीय दाशंनिक की दृष्टि पाइचात्य दार्शनिक की शअ्रपेक्षा कहीं ग्रधिक 
व्यावहारिक तथा लोकोपका रिणी, सुब्यवस्थित तथा सर्वांगीण होती है ।”* 

भारतीय दर्शन का वास्तविक तत्त्व उसका तकमय बाहरी ढाँचा नहीं, बल्कि उसका आमभ्यंतर 
' अनुभव-तत्त्व है जो उस तकमय ढाँचे का आधार है। यवनानी 'फ़िलॉसफ़ी' बुद्धि -प्रेम है, जर्मन 
'वेल्टनूशाऊंग' ( जलाशाइटआाथ॥ए8) विश्व-प्रत्यक्ष या विश्व-दर्शन है; कितु भारतीय दर्शन 
अंतर्दंशन है। उसमें अ्नुभवगम्य विषय की श्रपेक्षा अनुभवगम्थ विषयी की ओर विशेष ध्यान 
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दिया गया है।' इसीलिए जाग्रत्‌ के साथ ही सुप्ति और सुषुष्ति की भी ताकिक व्याख्या प्रस्तुत 
की गयी है। फ़िलॉसफ़ी ऐंद्रिय प्रत्यक्ष पर झाश्चित है। दर्शन तत्त्वचितन के लिए श्रतींद्विय 
प्रत्यक्ष पर बल देता है। तुलसीदास के साहित्य में इसी प्रकार के झ्तुभव की रमणीय अभि- 
व्यंजना हुई है । महात्मा गांधी के इस कथन में तनिक भी अत्युक्ति नहीं है कि “सानस अनुभव- 
जन्य ज्ञान का भंडार है।* रामचरितमानस-विषयक यह कथन 'विनयपत्रिका' आदि के विषय 
में भी समान रूप से चरिताथ होता है। सत्ता के विषय में भारतीय दार्शनिक की दृष्टि अवै- 
यक्तिक, आदर्श वादी और ध्यान-प्रधान है। फ़िलॉसफ़ी अधिक भूतविश्लेषणप्रैधान और दिखा- 
वटी है। परमार्थ के स्वरूपज्ञान के लिए दार्शनिक विचारणा का आरंभ दो केंद्रबिदुओ्रों से 
हो सकता है--दुक-आत्मा के अथवा दृश्य-जगत्‌ के । भारतीय चिंतन का केंद्रबिदु आत्मा है। 
इसी लिए हमारे यहाँ आत्मज्ञान पर इतना बल दिया गया है। दर्शन जीव और ईश्वर की सहज 
मैत्री तथा एकता पर बल देता है। फ़िलासफी में ऐसा नहीं है। दर्शन मानव और प्रक्ृति में 
सुहत्संबंध मानता है, फ़िलॉसफ़ी दोनों के सतत संघर्ष और परिणामस्वरूप एक-दूसरे की जय- 
पराजय को सत्य मानती है ।* दाशेनिकों को ही समाज का शासक और निदेशक होना चाहिए- 
अफ़लातून का यह सिद्धांत भारतीय जीवन में चरितार्थ हुआ है। भारतीय संस्क्ृति को ब्राह्मण- 
संस्कृति कहने का तात्पर्य यही है कि उसके जनजीवन की प्रकृति और प्रवृत्तियों का निर्माण दाशें- 
निकों और धर्मचितकों द्वारा हुआ है। यह स्मरण रखता चाहिए कि वे सभी विचारक ब्राह्मण 
नहीं हैं ।* 

भारतीय दर्शत की विशेषताएँ--भारतीय दर्शन गहरी आध्यात्मिक भावना से भ्नुप्राणित है । 
अतएव भौतिक या आशिक दृष्टि से उसका विवेचन नहीं हो सकता। भारतीय दाशंनिक ने 
(चार्वाक को छोड़कर) भातिक जीवन और उसकी सिद्धियों को जीवन का चरम लक्ष्य कभी 
नहीं माना | यही कारण है कि आधिभौतिक विद्याएँ अपराविद्या, भ्रविद्या आदि कहकर दर्शन से 
निम्न कोटि में रखी गयीं; जीव को विषयाभिमुख करनेवाले और विनाशधर्मा वित्त को हेय 
समभा गया ।* भारतीय दर्शन तत्त्वतः आध्यात्मिक दर्शन है। वह सत्य के श्रनुभव और श्रांति 
के निराकरण के लिए प्रयत्नशील रहा है। आध्यात्मिक अनुभव संपूर्ण भारतीय संस्कृति का 
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आधार है। भौतिक सत्ता की भंग्रता की भावना और आध्यात्मिकता ने हमारी जीवन-दष्टि 
को बहुत प्रभावित किया। भ्रतः यह लोक मर्त्यलोक कहलाया। जीवन के उच्चतर मूल्यों एवं 
शाश्वत सुख की प्राप्ति की तुलना में हमने पार्थिव ऐश्वर्य का सदेव उपसर्जेन किया। भारतीय 
चिंतन के संपूर्ण इतिहास में इस स्थल कमंलोक से परे एक सूक्ष्म, सत्य और आदर्श लोक की कल्पना 
की जाती रही है। वही जीव का सच्चा धाम है। भौतिक विषयों के दोषदशन तथा जीवन की 
दुःखमयता का नानाविध उपस्थापन देखकर भारतीय तत्त्वचितकों को निराशावादी नहीं सम- 
भना चाहिए। वर्स्तुतः, भारतीय दर्शन भ्राशावादी है। वर्तमान के प्रति श्रसंतोष तत्वतः निराशा- 
वाद नहीं है। यह असंतोष आध्यात्मिक है, मनोरम भविष्यकल्पना और विचारशास्त्र का 
प्रेरक है। दुःखत्रय के अभिधात की जिज्ञासा ही भारतीय दरन की उद्गमभूमि है। इस आरं- 
भिक निराशावाद का अ्रवसान आशा, दुःखध्वंस और आझ्ञानंदोपलब्धि में है। शाश्वत सुख की 
आशा! को निराशावाद नहीं कहा जा सकता । 

भारतीय दाशंनिकों ने मोक्ष को परमपुरुषार्थ माना है। श्रतएवं मीक्ष-निरूपण 'उनकी तत्त्व- 

चिता का आ्रावश्यक श्रंग है। यद्यपि मोक्ष के स्वरूप के विषय में उनमें परस्पर मतभेद है तथापि 

ताप-संताप से आत्यंतिक निवृत्ति सभी को मान्य है। उनकी मुक्ति केवल काल्पनिक परलोक में 

दुःख निवृत्तिमात्र नहीं है। जीवन्मुक्ति का आदर्श अ्रधिकांश दर्शनों में स्वीकृत किया गया है। 

जीवन्पुक्ति न मानने वाले वेष्णव दर्शनों को भी झात्मा की उन्नत अवस्था में जीवन के उद्देश्य 

में महत्त्वपूर्ण वेशिष्ट्य मान्य है।* मुक्ति को वेयक्तिक वस्तु मानते हुए भी भारतीय तत्त्व- 
चितकों ने सार्व॑जनीन कल्याण-चेतना को विशेष गौरव दिया है। भारतीय दर्शन का आरंभ ही 
संसारबंध-मुमुक्षा, आत्यंतिकदु:खजिहासा, से होता है। यह सभी का अ्रभिमत है कि संसार के 

सभी बंधनों का कारण अविद्या है। अतएवं श्रविद्या के निराकरण का उपाय करना चाहिए। 

अपने इस प्रयास में भारतीय दर्शव चिकित्साशास्त्र की भाँति चतुर्व्यूहात्मक है। जिस प्रकार 

आयुर्वेद में रोग, रोगहेतु, आरोग्य और भैषज्य पर विचार किया गया है उसी प्रकार दर्शन- 

शास्त्र में संसार, संसारहेतु, मोक्ष और मोक्षोपाय पर ।* इन्हीं को बौद्ध दर्शन में चार आर्यसत्य 

कहा गया है।* तुलसी ने भी रोग के अनुसार चिकित्सा पर बल देकर रूपक के सहारे चित्त की 
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रोगमुक्ति का उपस्थापन किया है।' मोक्षोपाय के विधान में सांधन-तत््व का निरूपण सभो 
दशेनों का एक प्रधान अंग है। उसमें जीव की त्रिविध मूल वृत्तियों (इच्छा, ज्ञान तथा क्रिया ) 
के अनुसार भक्ति, ज्ञान और कर्म का समन्वय उपस्थित किया गया है। चित्तशुद्धि के लिए 
सभी ने अ्रष्टांगिक योगमार्ग और आचारनिष्ठा की महिमा स्वीकार की है। विभिन्‍न दर्शनों में 
साधक की ग्रवस्था, दवित, वृत्ति और प्रवृत्ति के अनुसार अंगविशेष को अपेक्षाकृत अधिक या 
कम महत्त्व दिया गया है। हमारे यहाँ तत्त्वदर्शन का लक्ष्य रहा है जीवन-शॉयन । उससें जीवन 
की शाववत और मूलभूत समस्याओं का समाधान उपस्थित किया गया है। 

भारतीय दर्शन की एक विशेषता उसमें वैज्ञानिक तत्त्व का संनिवेश है। दर्शनश्ञास्त्र के प्रति- 
पाद्य विषयों का शास्त्रोचित वर्गीकरण, विभाजन और विवेचन प्रस्तुत किया गया है। मनो- 
वेज्ञानिक विश्लेषण को भी उसमें पर्याप्त स्थान दिया गया है। उस मनोवैज्ञानिक विवेचन का 
लक्ष्य भ्रन्तःकरण की विविध वृत्तियों के अध्ययनपूर्वक उन वृत्तियों और दुःखों का निरोध करके 
चित्त की भ्रचल विमुक्ति है। इसीलिए दाशनिकों ने जीव के सृक्ष्म शरीर, विविध कोशों श्रादि 
का इतना विशद निरूपण किया है। परंपरा के प्रति आस्या और सत्य के प्रति निष्ठा भारतीय 
तत्त्वचितन की दो अ्रन्यतम विशेषताएं हैं।” भारतीय धर्म तथा सभ्यता निगमागममूलक है। 
निगमागमप्रामाण्य उन विचारकों की श्रद्धा का सूचक है। परंतु उनकी श्रद्धा अंधविश्वास नहीं 
है। भारतीय दर्शन अनुसंधान और अनुभव पर प्रतिष्ठित है। प्राचीन मनी षियों द्वारा उपस्थापित 
दर्शन सत्यानुसंधान के श्रतवरत प्रयास का परिणाम है; तक की कसौटी पर परीक्षित है। 
ईश्वर तक पर शंका की गयी है, उन शंकाशों का समाधान किया गया है। पूर्ववर्ती आ्राचार्यो 
द्वारा निश्चित मतों का भी प्रबलतर प्रमाणों हारा खंडन करके नवीन सिद्धांतों की स्थापना 
की गयी है। श्रुतियों में प्रतिपादित सिद्धांत साक्षात्क्ृतधर्मा ऋषियों का प्रातिभचक्षु द्वारा 
उपलब्ध अपरोक्षानु भव है। शुद्धहृदय द्रष्ठाश्रों की अनुभूति स्थूलबुद्धि प्राकृतजन को हठवाद 
प्रतीत होती है।' श्रतिवंचनीय परमसत्य, मूलभूत परमतत्त्व, सभी को मान्य है। उस्त सत्य की 
प्राप्ति, उसका उच्चतम अनुभव, परमार्थ ज्ञान, ही भारतीय दार्शनिक का अभीष्ट रहा है। उसके 
सारे प्रयास उस परमानुभूति तक पहुँचने के ही साधन हैं । 

भारतीय दर्शन चेतन्यवादी है। वह इस बाह्य दुश्य-स्यूल जगत्‌ के अंतस्तल में ग्रोतप्रोत एक चेतन 
तत्त्व की सत्ता मानता है। यह एकात्मदशन भारतीय दर्शन का संग्राहक सूत्र है, ज्ञान की परा- 
काष्ठा है पुनर्जन्म (चार्वाक को छोड़कर) सभी दर्शवों की स्वयंसिद्धि है। आ्रात्मा के स्वरूप 
के विषय में मतभेद रखते हुए भी आत्मतत्त्व के साक्षात्कार पर सभी बल देते हैं। कर्म-सिद्धांत 
सभी की मान्य है। इस जगत्‌ की अपरिवतंनीय व्यवस्था का संचालन एक व्यापक नियम, 
अनतिक्रमणीय शक्ति, के द्वारा होता है। काल, कर्म, स्वभाव, अदृष्ट, झपूर्व आदि उसके विभिन्‍न 
अभिधान हैं। कितु भारतीय दर्शन अ्कर्मण्यतावादी नहीं है। कर्मवाद उसका प्रौढ़ सिद्धांत है। 
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वह सुख-दु.ख को शुभाशुभ कर्मों को फल मानता है। वह दुःखमय वर्तमान को सुखभय भविष्य 
में परिवर्तित कर देने की आशा से कर्म में प्रवत्त होने का उपदेश करता है। जगन्मिथ्यावादी 
शंकर तक ने जगत्‌ की व्यावहारिक सत्ता स्वीकार करके सत्कर्म के आचरण पर बल दिया है। 
उनका कर्मठ जीवन स्वयं भ्रकमंण्यता का विरोधी है। शंकर ने अपने ब्रह्मसृत्रभाष्य के उपो- 
द्घात में.और तुलसी ते 'रामचरितमानस' के विविध प्रसंगों में दर्शत और भक्त के प्रधिकारी 
शिष्य के जिन गुर्णो का उल्लेख किया है उनसे यह सिद्ध है कि भक्तिदर्शन बौद्धिक प्रयत्न न 
होकर निष्ठापूर्ण जीवनसाधना है। 
भारतीय दर्शन का धर्म से मुलतः घनिष्ठ संबंध है। भारतीय दर्शन ने सिद्धांत शऔर प्रयोग में, 
बेदशास्त्र और जीवन में, ग्रावश्यक संबंध माना है। इसीलिए हमारे यहाँ कोई भी धाभिक 
आंदोलन ऐसा नहीं है जिसका आधार दर्शन न हो। प्रायः सभी महान्‌ दा्शनिक धर्मसंस्थापक भी 
हैं। भारतीय दर्शन विचारों तथा तकों का बौद्धिक व्यापार अ्रथवा सारस्वत व्यायाम नहीं है। 
उसने जीवन का, उपदेशों एवं सिद्धांतों का, आदर्श प्रस्तुत किया है। हमारा दाशनिक केवल 
विचारक श्र शिक्षक ही नहीं रहा, उसने अपने जीवन को उच्चतर भूमि पर प्रतिष्ठित किया, 
अपने उपदेशों को जीवन में मूतिमंत किया । सदाचारपालन आध्यात्मिक ज्ञान का प्रथम सोपान 
माना गया। दर्शन और धर्म के घनिष्ठ संबंध का यही कारण है। धर्म और दर्शन की घनिष्ठता 
का एक महत्त्वपूर्ण परिणाम यह हुआ कि ईहवर भी दार्शनिक विचारणा का विषय बन गया। 
आगे चलकर वेदांत के विभिन्‍न संप्रदायों में वही दर्शन का मुख्य प्रतिपाद्य माना जाने लगा। 
धाभिक समस्याग्रों ने दार्शनिक विचारणा को प्रेरणा दी । सांप्रदायिक धर्मंचितकों ने अपने 
संप्रदाय की श्राप्तता एवं श्रेयस्करता की गौरववृद्धि के लिए उसे दर्शन की दृढ़ भूमि पर प्रति- 
ष्ठत करने का प्रयास' किया। रामानंद-संप्रदाय में आानन्दभाष्य की तथा चेतन्य-संप्रदाय में 
गोविन्दभाष्य की रचना इसी भावना से प्रेरित होकर की गयी थी। 
भारतीय दर्शन प्रगतिशील है, तत्त्वचितनधारा का अ्रविच्छिन्न प्रवाह है। युग-परिस्थितियों के 
अ्रनुसार विचा रकों में परिवर्तेन होता गया है । उनमें दाशनिक विकास का अरटूट क्रम है। परस्पर 
एकान्विति और सापेक्षता है। उनमें जो भेद दिखायी पड़ता है वह भ्रधिकारी और दृष्टिकोण के 
भेद के कारण है। भारतीय दर्शन की दृष्टि समनन्‍्वयवादी है। दूसरों के भ्राह्म विचारों को ग्रहण 
करने में थहाँ के चितकों ने तनिक भी संकोच नहीं किया है। अ्रवीश्व रवादी महायान-संप्रदाय में 
भक्ति का प्रवेश और वेदप्रामाण्यवादी पुराणों में वेदविरोधी बुद्ध का अवताररूप में स्वीकार 
आदि इसके पुष्ट प्रमाण हैं। परलोकवादी भारतीय दार्श निकों ने प्रेय की अपेक्षा श्रेय को, श्रम्यु- 
दय की अपेक्षा निःश्रेयस को, प्रवृत्ति की अपेक्षा निवृत्ति को और व्यवहार की अपेक्षा परमार्थ 
को अधिक गौरव देते हुए भी दोनों के संतुलन पर पर्याप्त जोर दिया है । 
तुलसीदास के साहित्य में भारतीय दशेन की उपर्युक्त सभी विशेषताएँ विद्यमान हैं। शभ्रतएव 
उनकी दाश मिकता का विवेचन स्वंथा समीचीन है। 
प्रतिषादत-इोली---दाशैनिक सिद्धांतों का प्रतिपादन करते समय प्राचीन मनीषियों द्वारा 
अ्रनुबंधचतुष्टय और तात्पयनिर्णय का उपस्थापन किया गया है।* अपने दार्शनिक सिद्धांतों की 
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व्यवस्थित निबंधना के मुख्य ग्रंथ 'रामचरितमानस' में तुलसी ने भी इस परंपरा का, अपनी शेली 
में, निर्वाह किया है । 

अ्नुबंधचतुष्टय--प्रतुबध्ताति लोकानिति अनुबंध: । जो श्रोताओ्रों को बाँध लेता है श्रर्थात्‌ 
जिसकी जानकारी ग्रंथविशेष में श्रोताओ्रों की रुचि एवं प्रवृत्ति का कारण होती है, वह अनुबंध 
है। अनुबंध चार हैं---१. विषय, २. प्रयोजन, ३. संबंध और ४. भ्रधिकारी' । अ्रतः इन्हें 
अनुबंधचतुष्टय' कहा जाता है। १. 'विषय' का अर्थ है प्रतिपाद्य वस्तु॥ तुलसीदास ने अपने 
प्रदनकर्ता एवं उत्तरदाता पात्रों के मुख से तथा स्वयं भी “रामचरितमानस' के मंगलाचरण, 
प्रतिज्ञावचन और प्रास्ताविक निवेदन में प्रतिपाद्य वस्तु का निर्देश किया है। भरद्वाज', 
पावंती*, लक्ष्मण, गरुड़* प्रादि के प्रश्नों तथा याज्ञवल्क्य*, शंकर, राम, काकभुशुंडि' 
आदि के उत्तरों से स्पष्ट है कि तुलसी के प्रतिपाद्य विषय भगवान्‌ राम, उनकी माया, जीव, 
धर्म, योग, वेराग्य, ज्ञान और भक्त हैं। उनमें भी स्वप्रमुख प्रतिपाद्य भगवान्‌ राम हैं--प्रभु 
प्रतिपाद्य राम भगवात्ा। अथातो ब्रह्म जिज्ञासा' की भाँति ही भरद्वाज की जिज्ञासा भी व्यक्त 
की गयी है---रामु कबन प्रभु पूछों तोहीं।' ' तुलसी अवतारवादी और भक्तिवादी हैं। भ्रत: राम 
के स्वरूपनिरूपण के साथ ही उनकी गश्रवतारलीला और भक्ति भी उनके मुख्य प्रतिपांच हैं । 
उन्होंने भ्पने प्रतिपाद्य विषय का व्यवस्थित निर्देश निम्नांकित दोहे में छः शीषेकों के भ्रन्तर्गंत 
किया है-- 

ब्रह्म निरूपन धर्म बिथि बरनाह तत्व बिभाग। 
कहाँह भगति भगवंत के संजुत ज्ञान बिराग। 

मंगलाचरण और प्रतिज्ञा आदि से यह विदित है कि राम, रामभक्ति एवं पुराणनिगमादिसंमत 
रामकथा का प्रतिपादन ही उनका मुख्य लक्ष्य है।'” २. किसी भी शास्त्र या कमंविषयक प्रवृत्ति 
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का हेतु प्रयोजन है।' स्त्रार्थ की दृष्टि से तुलसी की रचना का प्रयोजन है--स्वांतःसुख, अश्रात्म- 
प्रबोध, अपने संदेह-मोह-अ्रम का निराकरण और मोक्षप्राप्ति।* परार्थ की दृष्टि से उसका 
प्रयोजन है--मोह-अम का निवारण, कलिमलहरण, लोक-मंगल या सर्व हित ।* दोनों का तात्पयें 
एक ही है--मोह के निरासपूर्वेक रामभवित द्वारा दुःख की आत्यंतिक निवृत्ति और परमानंद 
की प्राप्ति । कवि के स्वांतःसुखाय और बहुजनहिताय--इन दो विरोधी प्रतीत होने वाले लक्ष्यों 
में कोई विरोध नहीं है; क्योंकि, बहुजनहित में ही तुलसी का स्वांत:सुख है। अतः दोनों वस्तुत:ः 
एक ही हैं। जेहि महुँ श्रादि मध्य अवसाना। प्रभु प्रतिपाथ रास भगवाता “ से निविवाद सिद्ध 
है कि तुलसी के काव्य और विषय में प्रतिपाद्य-प्रतिपादक-संबंध है ।* उनके काव्य के प्रतिपाद्य 
विषय और उसके प्रयोजन में साध्य-साधक-भाव है। ४.दार्शनिकों ने कहा है कि जिसका अंतःकरण 
नितांत निर्मल है, जिसे नित्यानित्य वस्तु का विवेक है, जो विरक्‍्त, शमादि से संपत्न और 
मुमुक्षु है, वह वेदांतज्ञान का अधिकारी' है।' श्रौतपरंपरा ने अधिकारी की साधनसंपत्ति पर, 
विशेषकर धर्माचरण के द्वारा चित्त की निमेलता और विषयविराग पर, पर्याप्त बल दिया है ।” 
तुलसीदास का कथन है कि जो श्रद्धाभक्ति, सत्संग-प्रेम, अतिशय भाव आदि से संपन्‍न तथा 
विषयविरकत हैं, जिनको रामकथा में रुचि और जिन पर राम की कृपा है, वे रामकथा के अधि- 
कारी हैं।' जिनमें उक्त गुणों का अभाव है वे भक्तिदर्शन के प्रनधिकरा री हैं।* नारी?” और शूद्ग ** 
ब्रह्मज्ञान के अधिकारी न होते हुए भी भक्ति के भ्रधिकारी हैं--जैसे, पार्वती, शबरी, गृह ग्रादि । 
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नारी होने पर भी पार्वती को तत्त्वज्ञान के प्रति आ्ररत श्रधिकारी” बतलाकर तुलसी ने उनके 
प्रति शंकर से दाशनिक तत्त्वविवेचन भी कराया है। ग्रतः आतैता, निष्ठा और भ्रमायिक जिज्ञासा 
भी शिष्य की योग्यता है। दार्शनिक ज्ञान के अर्जन का नियम यह रहा है कि इन योग्यताशओों से 
संपन्न अधिका री-जिज्ञासु तत्त्ववेत्ता-अधिकारी गुरु की शरण में जाकर श्रद्धा, प्रार्थना, परिप्रश्न, 
सेवा आदि के द्वारा उससे परमतत्त्वज्ञान प्राप्त करे ।* तुलसी के भरद्वाज, पाती, लक्ष्मण, गरुड़ 
श्रादि इसी प्रकार के तत्त्वजिज्ञासु अधिकारी श्रोता; एवं याज्ञवल्क्य, शंकर, राम, काकभुशुंडि 
आदि तत्ववेत्ता अधिकारी गुरु हैं । 

तात्ययेनिर्णय--तात्पयनिर्णय के छः साधन था लिंग बतलाये गये हैं--उपक्रम-उपसंहार, 
श्रभ्यास, अपुर्वेता, फल, अ्रथवाद और उपपत्ति ।? 'रामचरितमानस' के आदि और अ्ंत* में 
प्रतिपाद्य वस्तु का उपपादन क्रमशः 'उपक्रम' और 'उपसंहार' है ।* तुलसी ने अपने प्रतिपाद 
भगवान्‌ राम, उनकी लीला और भक्ति का स्थान-स्थान पर पुनः पुनः प्रतिपादन किया है। यह 
अभ्यास है। उनके राम वाइमनस अग्रोचर, अ्तक्ये, कल्पनातीत एवं शब्द आदि लौकिक 
प्रमाणों द्वारा अप्रमेय हैं। यह 'अपूर्वता है।' अ्वतारी और अवतार तथा निगुण और सगुण में 
श्रभेद, विरोधी गुणों का राम में एकत्र संनिधान, राम का प्राकृत चरित आदि बातें भी अपुवता' 
के ही अंतर्गत हैं। रामकथा के श्रवण, कीतेन आदि के द्वारा प्राप्य भक्ति-मुक्ति 'फल/£ है। 'राम- 
चरितमानस' की प्रस्तावना तथा प्रत्येक सोपान के अंतिम भाग में और भ्रपनी समस्त क्ृतियों में 
स्थान-स्थान पर तुलसी ने फलश्रुतियों का बारंबार उल्लेख किया है। उन्होंने अपनी क्ृतियों 
में विविध दुष्टांतों, इतिहास-पुराण आदि की साक्षी, देवताओं की पुष्प-वर्षा श्रादि के द्वारा 
आ्रद्योपांत ही पग-पग पर राम के ईश्वरत्व की घोषणा और उनकी महिमा का गान किया है। 
यह अर्थवाद'' है।पप्रतिपाद्य राम'' श्र माया,'  जगत्‌, जीव, भक्ति **आादि के स्वरूप की 
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सम्यक श्रथं-प्रतीति कराने के लिए कवि ने अनेक प्रकार की सादृश्यमूलक युक्तियों की योजना 
की है। यह “उपपत्ति'' है। 

तुलसीदास के समक्ष दाशंनिक सिद्धांत-प्रतिपादन की तीन शैलियाँ थीं। १. दाशंनिक 
ग्राचायों की पुंखानुपुंखविवेचनप्रधान शास्त्रीय शैली--जो गुरु के कठोर शासन की भाँति 
नीरस थी। २. इतिहास-पुराण की कथात्मक और संवादात्मक शैली--जो मित्र की शिक्षा 
की भाँति ज्ञानप्रद और नीरसतारहित थी। ३. बुद्धचरित', 'सौन्दरनन्द', 'नेषधीयचरित' 
आ्रादि काव्यों की रसात्मक शैली--जो प्रेयसी के उपदेश की भाँति रमणीय थी । तुलसी पुराण- 
वादी और कवि थे । अतएव उन्होंने श्रपने साहित्य में दार्शनिक सिद्धांतों का उपस्थापन करने के 
लिए अंतिम दो शलियाँ अपनायीं। वे पारिभाषिक या शास्त्रीय अ्र्थ में दाशनिक नहीं थे । वे 
दाशंनिक कवि थे । शास्त्रप्रणेता दाशनिक और काव्य में दर्शनशास्त्र की निबंधना करने वाले 
कवि में भ्रनेक प्रकार की समानताएँ एवं ग्रसमानताएँ होती हैं---तुलसी के विषय में यह तथ्य 
सदेव स्मतंव्य है। 

कवि की दाशनिकता-- 


कवि और दाशंनिक दोनों ही मंगलमयी भावना से श्रनुप्राणित होकर जीवन की समीक्षा 
का चित्र प्रस्तुत करते हैं। काव्य में सर्वभृतमय भगवान्‌ के विश्वव्यापक सूंदर रूप की, 
तथा दर्शन में उसके सत्यरूप की प्रभिव्यंजना पर अधिक बल दिया गया है। तुलसी-साहित्य में 
दोनों का समन्वय है। उनके शील-शक्ति-सौंदर्य-संपन्‍त राम परमार्थरूप' भी हैं और “कोटि 
मनोज लजावतिहारे” भी । उनकी कहृतियों में तक एवं तत्त्वविमर्श कल्पना तथा भाव के गुणी- 
भूत हैं। इसलिए, वे दाशनिक न होकर कवि हैं; कवि-दार्शनिक न होकर दाशैनिक-कबि हैं। 
दर्शन और काव्य दोनों ही श्रालोचनारूप हैं। दर्शन सहजज्ञान की समीक्षा है और काव्य जीवन 
की। दोनों ही अ्रव्यवस्थित तथ्यावली को व्यवस्थित रूप प्रदान करते हैं। जिस प्रकार दर्शन 
तथ्यों की सूची न प्रस्तुत करके उनका विहित और नियमित रूप में तकंसंगत उपस्थापन करता 
है, उसी प्रकार काव्य अस्तव्यस्त वेविध्यपूर्ण जीवन के तथ्यों का अनुकरण न करके उनकी 
व्यवस्थित एवं रमणीय अभिव्यंजना करता है। दोनों की ही रचना प्रतिभा एवं अनुभव पर 
आश्रित है। एक विचार-प्रधान है, दूसरा भाव-प्रधान। दोनों ही सम्पूर्ण विश्व के साथ हमारे 
संबंध को अभिव्यक्ति करते हैं। एक विवेक पर आश्वित है, दूसरा राग पर | दोनों ही जीवन के 
दर्पण हैं-“-जीवन के ऊपरी तल के नहीं, उसके अंतरतम एवं सुंदरतम पक्ष के | दर्शन की भाँति 
काव्य का लक्ष्य भी मुक्ति है। काव्य ही नहीं सभी कलाएँ मन की मुक्ति के द्वारा भावक को 
यथार्थ का आस्वाद कराती हैं।* दोनों ही आत्मानुभव हैं। दोनों में ही स्वग॒तत्व-परगतत्व का 
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विवशीभाव होता है। काव्य का लक्ष्य आनंदमय आत्मानुभव है। दशशन का लक्ष्य प्रकाशमय 
आत्मानुभव है। जहाँ दोनों का समन्वय हो वह रचना निश्चय ही श्रेष्ठ है। तुलसीदास-कृत 
रामचरितमानस', 'विनयपत्रिका आदि इसी कोटि की कृृतियाँ हैं । 
भारतवर्ष में काव्य और दशन श्रादि सभी विद्यात्रों के जीवन में सम्मिलित-परिवार-प्रथा की 
' प्रतिष्ठा है। उनमें व्यक्तिवादी ईष्याभाव, और सीमोल्लंघन करने वाली विद्याओं के प्रति दंड- 
विधायिनी प्रवृत्ति का सवंधा अभाव है। ये तो पश्चिमी वाहमय की विशेर्षताएँ हैं।' भारतीय 
वाहमय में पाकिस्तान-जेसी कोई वस्तु नहीं है। हमारे यहाँ कवि का दार्शनिक और दार्शनिक 
का कवि होना अस्वाभाविकता, विरोध या विप्रतिपत्ति की बात नहीं है। 'कवि' शब्द का भप्र्थ 
बहुत ही व्यापक और गूढ़ है। वह काव्यकर्त्ता, तत्त्वदर्शी एवं सिद्धपुरुष एक साथ है। किसी भार- 
तीय महाकवि का दार्शनिक न होना ही आइचये की बात है। तुलसीदास कवि थे, दाझनिक थे, 
सिद्ध रामभवत थे; अ्तएव उनके दर्शन की मीमांसा के बिना उनके योगदान का महत्त्वांकन 
असंभव है। यवन दार्शनिक अफ़लातून ने अपने झादर्श गणतन्त्र से कवियों के निष्कासन की 
घोषणा की थी। परंतु भारतवर्ष में ऐसा कभी नहीं हुआ । हमारे यहाँ दर्शन ने काव्य-संबंध की 
सदेव कामना की । इसका कारण यह है कि ऐकांतिक बुद्धि-विलास या पांडित्य-प्रदर्शन के प्रति 
भारतीय दर्शंन-पंडितों का कभी गाग्रह नहीं रहा। हमारे मनीषियों ने दर्शन को व्यावहारिक 
लोकजीवन में उतारने का सफल प्रयास किया ।* तुलसी की कविता इसी प्रकार के आध्यात्मिक 
संदेश का माध्यम है। 
सच्चे काव्य में यथार्थ का आदर्शीकरण और आदर्श की अनुभूति होती है। अतएवं महत्तम 
काव्य में आदर्श कल्पना अथवा सच्चे दर्शन का संनिवेश आवश्यक है। इस दाशनिक कल्पना 
के बिना महान्‌ काव्य की सत्ता असम्भव है। उदात्त जीवनदशेन और उच्चतर ग्रह से रहित 
जो शब्दरचना केवल वचनविदग्धता, शिल्पनैपुण्य, कल्पनावैभव, चित्रवैविध्य, लयप्रवाह अथवा 
विचित्र वस्तुविन्यास मात्र से ही हमें प्रभावित करती है वह काव्य नाम की अधिका रिणी नहीं है,उसे 
'पद्म' कहना ही युक्तिसंगत है । यद्यपि कलाविशेष के रूप में काव्य का प्रयोजन किसी दाशंनिक 
सिद्धांत का शास्त्रीय प्रतिपादन करना नहीं है तथापि जब तक उसमें किसी अंतर्द्शन का समावेश 
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न हो तब तक वह अपने उद्देश्य की पूर्ति में सफल नहीं कहा जा सकता | झ्तएव व्यापक जीवन- 
दर्शन की अ्रखंडता भी काव्य की महत्ता की आवश्यक कसौटी है। इस प्रकार काव्य और दर्शन 
का घनिष्ठ सम्बन्ध है। भारतीय विचारक के अनुसार जत्र दार्शनिक का विवेक अंतर्दर्शन के रूप 
में प्रकाशित होता है तब काव्य प्रकृतित: उसकी सीमा के अंतर्गत भ्रा जाता है।" तुलसी का 
काव्य इसी कोटि का काव्य है। वह प्रतिभा के तेज से मंडित है। उनकी धर्म-भावना का स्रोत 
वह गहन दर्शन है, जी जीवन के मूलभूत प्रश्नों का समाधान प्रस्तुत करता है, जो सत्ता के 
पारमाथिक स्वरूप का प्रतिपादक है। उनके काव्य में दाशेनिक सिद्धांतों की सहज-सुदर 
अभिव्यक्ति हुई है। दर्शन ने सजीवता और सरसता प्राप्त कर ली है; वह केवल बुद्धि को ही 
नहीं, हृदय श्रौर सम्पूर्ण जीवन को प्रभावित करता है। वह ब्रह्मानंदरूप रस और ब्रह्मानंद- 
सहोदर रस दोनों का ही व्यंजक है। भारत का दाशनिक हृदयहीनत-बुद्धि वादी नहीं है । अर- 
सिकता का आरोप ताकिकों या नैयायिकों पर ही किया गया है। वेदिक मंत्रद्रष्टा ऋषि, उप- 
निषदुकार, शंकराचार्य श्रादि तत्वाचितक ये सब कवि-दाश निक हैं। भारत का महाकवि मिथ्या- 

लोकविहारी स्वप्न-द्रष्टा नहीं है। वह जीवनद्रष्टा है। उसका काव्य-मंदिर सुनिश्चित जीवन- 
दर्शन की आधार-शिला पर प्रतिष्ठापित हुआ है। व्यास और वाल्मीकि, भ्रश्वघोष श्ौर कालि- 

दास, माव और श्रीहर्ष प्रादि इसी प्रकार के कवि हैं। उनकी रचनाओ्रों की भाँति ही तुलसी के 

काव्य में भी दर्शन का स्वर विशेष महत्त्वपूर्ण है। भ्तएव वे दार्शनिक कवि हैं । 

तुलसीदास शास्त्रकाव्योभयकवि' हैं। उनके काव्य में रससंपदा की विच्छित्ति और शास्त्रार्थ 
का तिधान है। यह उनका श्ञास्त्रकवित्व* है। दर्शनशास्त्र के तके-ककंश अर्थसमृह को उन्होंने 

उक्तिवेचित्र्य के द्वारा रमणीय रूप में निरूपित किया है। यह उनका काव्यकवित्व है। उनकी 
रचनाओं में कविकल्पना और भक्तिदर्शन का, काव्यधर्म और मोक्षशास्त्र का, अभिराम समन्वय 
है । अतएवं वे उभयकवि हैं। व्यास का महाभारत काव्य और मोक्षशास्त्र होने के साथ ही 
प्रथंशास्त्र, धर्मशास्त्र और कामशास्त्र भी है ।* तुलसी ने अभ्र्थ और काम की उपेक्षा की है । उनका 
साहित्य भ्रश्वघोष के सौन्दरनन्द' की भाँति मोक्षार्थपरक है; उसका कवित्व मधु के समान है 
जो स्वास्थ्यदायक भ्रौषध को हथ बना देता है।' दार्शनिक विचारों से श्रोतप्रोत तुलसी-साहित्य 
का अध्ययन करते समय हमारी चेतना से यह भावना क्षण भर के लिए भी तिरोहित नहीं होती कि 
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४. यत्काव्यकवि: शार्त्रें तकककेशमप्यथेमुक्तिवेचित्येण शलथयति | --का० मी०, पृ० १७ 
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“सोन्दरनन्द, १८६३ 


्प्जै 


उपक्रम २६ 


हम एक महान्‌ तत्त्वज्ञानी जिराट पुरुष के सांनिध्य में हैं जो अपने शास्त्रीय अध्ययन, मौलिक 
चितन, समनन्‍्वयसाधना, भ्राध्यात्मिक अनुभूति और प्रांजल भ्रभिव्यंजना में असाधा रण है। उसका 
दर्शन निर्श्रात और व्यापक है। हम उसकी मान्यताओं और स्थापनाओों से सहमत हों या न हों, 
परंतु उसकी कृतियों का मनन कर लेने के उपरांत हम निश्चित रूप से इस बात का अनुभव 
करते हैं कि उसने हमें विचार और अनुभूति की साधारण भूमि से ऊपर उठाकर एक उच्चतर 
ज्योतिर्लोक में प्रतिष्ठित कर दिया है। ऐसे महाकबि के दाशेनिक विचारों की मीमांसा अपेक्षित 
ही नहीं ग्रावश्यक है । 
युग और व्यक्तित्व-. 
तुलसीदास दाशनिक क्यों हुए---उनकी दा्शनिकता के प्रेरक तत्त्व क्या हैं ? इस प्रश्न का कोई 
एक सीधा उत्तर नहीं दिया जा सकता । 'उर प्रेरक रघबंस बिभूषत',) राम कोर चाह सोइ 
होई' , 'पृदवारथ पुरब क रम परमेश्वर परधान”, 'तुलसिदास हरि-ग्रु-करुना बिन बिल 
बिबेक न होई'*, सोद जानईइ जेहि देहु जनाई',“ जेहि पर कृपा करे जनू जानी । कबि उर श्रजिर 
नचार्वाह बानी * ग्रादि उक्तियों के श्राधार पर यह मान्यता स्थापित की जा सकती है कि राम की 
प्रेरणा और उनकी कृपा से ही तुलसीदास भक्तिदर्शन की श्रोर प्रवृत हुए। कम-सिद्धांत भर 
जन्मांतरवाद में उनका अटू्ठ विश्वास था। मोक्षशास्त्र की ओर सांसारिक जीव की श्रकस्मात्‌ 
प्रवत्ति नहीं हो सकती । अतः, उनके पूर्व जन्म के संस्कार भी उनकी इस प्रवृत्ति के प्रेरक थे। 
संभव है कि 'गीता' के योग श्रष्ट योगी ग्रथवा बौद्धों के सकदागामसि' की भाँति ग्रपनी साधना 
पूरी करने के लिए उन्हें एक जन्म और धारण करना पड़ा हो । 
सामान्य व्यावहारिक दृष्टि से उनका भक्तिदर्शन उतके युग झौर व्यवितत्व का फल है। तुलसी 
का श्राविर्भावकाल भारतीय दर्शन का टीका-युग है। उस युग के तत्त्व-चितकों में पूव॑वर्ती दाशें- 
निकों की प्रतिभा, ज्ञान-सम्पत्ति, बुद्धि-वेभव, तके-शक्ति, स्वृतंत्रचितन और मौलिक उपस्थापन 
की कभी है । उन्होंने तकबुद्धि की अपेक्षा श्रद्धाभक्ति को अधिक गौरव दिया है। काल के 
नेसगिक नियमानुसार चिता के उच्चतम शिखर पर पहुंचकर भारतीय दर्शन का भी ह्ास-युग 
थ्राया । कारयित्री शवित से गश्र-संपन्‍्न शास्त्रप्रणता दर्शन को दर्शनशास्त्र का इतिहास सम- 
भने लगे। मुसलमानी साम्राज्य की स्थापता के कारण घटित राजनैतिक परिवतंनों ने हिन्दू- 
जनता के मन को रूढ़िवादिता की ओर मोड़ दिया । ऐकिक देशनाओं और व्यक्तिगत मान्यताग्रों 
के प्रचार से परंपरागत समाज-व्यवस्था एवं बद्धमूल श्रास्थाओ्ों के हिंल जाने का भय था। 
अ्रतः शास्त्रानशासन की झ्रावश्यकता का विशेष श्रनुभव किया गया। यवनों की विजय और 
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प्रचार-कार्य तथा ईसाई धामिक आंदोलन के फलस्वरूप हिंदू-मनीषा को विरोधी संस्कृतियों के 
भयंकर संघर्ष का सामना करना पड़ा। शासनशक्ति से रहित समाज को रूढ़ि और परंपरा के 
प्रति निष्ठा का कवच ही आक्रामक विचारों के विरुद्ध सुरक्षा का अमोष उपाय प्रतीत हुआ ।' 
पूर्व॑वर्ती दार्श निकों के मतों का संग्रह और व्याख्यान ही श्रधिक उपयोगी माना गया । औपनिषदिक 
दर्शन में अनुभूत ज्ञान की बुद्धिसंगत व्याख्या की गयी थी। शंकराचार्य आदि ने अ्रनुभव, तके 
और शब्दप्रमाण के ग्राधार पर दार्शनिक सिद्धांतों का सुक्ष्मेक्षणपुर्वक प्रतिपादन किया था। 
परंतु टीका-युग के तत्वनिरूपकों ने प्राय: श्राप्तवचनों की ही उद्ध रणी की । 'मुक्ताफल,” 'भाग- 
वतसन्दर्भ', विभिन्‍न सांप्रदायिक दर्शनों के सारसंग्रह आदि इसी प्रकार के प्रयत्न हैं। इस प्रवृत्ति 
का सर्वाधिक प्रतिफलन भक्ति-दशंन में हुआ। भक्तों ने तके और संदेह को अश्रद्धा और 
अविश्वास मानकर दर्शन के क्षेत्र में उसकी भ्रवहेलना की । 
तुलसीदास के समय में भारतीय दर्शन के सभी संप्रदाय किसी-त-किसी रूप में जीवित थे। परंतु 
मुख्य रूप से वह वेदांत का युग था। अनेक प्रकार के वेष्णव और शव संप्रदाय वेदांत की विचार- 
धारा से प्रभावित थे। वाहमय-जगत्‌ में सभी दाशनिक संप्रदायों ने एक स्व॒र से चार्वाकमत का 
विरोध किया था। इस सामूहिक विरोध का ही परिणाम है कि आज इस दर्शंत की एक भी 
कृति उपलब्ध नहीं है। परिस्थितियों के प्रभाव से वेदविरोधी एवं ग्रनीर्वरवादी बौद्ध-जैन 
दर्शनों का गौरव समाप्त हो चुका था। न्याय-वशेषिक की प्रतिष्ठा तकंशास्त्र की परिधि में 
परिसीमित हो गयी थी। सांख्य-योग की भ्रधिकांश मान्यताएँ वेदांत ने आत्मसात्‌ कर ली थीं । 
देशव्यापी भक्षित-आंदोलन का प्रासाद वेदांत की आधारशिला पर ही खड़ा हुआ था । वेदांत के 
क्षेत्र में सारे वेष्णव-वेदांती शंकर के मायावाद तथा केवलाइतवाद के विरोधी थे। यह बात 
विशेष लक्ष्य करने की है कि माध्वमत को छोड़कर शन्य वैष्णवदशनों भेदाभेदवाद (भास्कर), 
विशिष्टाद्वेतवाद (रामानुज), दवताद्देतवाद (निम्बाक), शुद्धाहतवाद (वल्लभ) और प्रचित्य- 
भेदाभेदवाद (चेतन्य-संप्रदाय) में अ्रद्वेतभावना अपने सीमित श्रर्थ में दाशनिकों के विशिष्ट 
दृष्टिकोण के अनुसार किसी-त-किसी रूप में स्वीकार कर ली गयी थी। माध्वदर्शन ही वस्तुत:ः 
सर्वथा अ्रद्वेत-विरोधी था। श्रतएवं इन दोनों विचारधारा्रों का सीधा संघर्ष भ्रनिवायें था। 
यही कारण था कि इनके खंडन-मंडन में 'मध्वमुखमर्दन”! और “मध्वमुखालंकार' जैसी इृतियाँ 
लिखी गयीं । सोलह॒वीं शती ई० में नूसिहाश्रम ने 'भेदधिवकार', नृसिह देव ने 'भेदधिक्‍्कार- 
न्यंक्कार' और नारायण मिश्र ने 'भेदधिक्‍कारसत्क्रिया' का प्रणयन किया ।* तुलसी के यूग की 
काशी इन दाशेनिक वाद-विवादों का भी केन्द्र थी । 
उस युग में जहाँ एक ओर आलोचना-प्रत्यालोचना के कदु प्रह्मर किये गये वहाँ दूसरी ओर अ्रनेक 
दाह्येनिकों ने सांख्य ओर वेदांत एवं ज्ञानमार्ग और भक्तिमार्ग के समन्वय का भी इलाघ्य प्रयास 
किया। विज्ञानभिक्षु ने अपने 'साइल्यप्रवचनभाष्य , 'साइख्यसार', योगसारसंड्प्रह' आदि में 
वेदांत और पुराणों को गौरव दिया। उन्होंने ब्रह्मसूत्र' पर भाष्य लिखकर वेदांत-सूत्रों की भी 
सांख्यसंमत व्याख्या प्रस्तुत की । सांख्य नारायणतीर्थ ने शांडिल्यभक्तिसूत्र पर 'भक्तिचन्द्रिका' 
लिखी । शंकरमतानुयायी मधुसूदन सरस्वती ने 'भक्तिरसायन” लिखकर अद्वेतवेदांत में भक्ति- 

१- दें०---ईन्डिश्रन फ़िलॉसफ़ी, जिल्द २, पृ० ७७२ 

३. दे०-- ४ क्रिटीक ओंफ़ डिफ़रेन्स की ग्रस्तावना: 


उपकम ३९१ 


दर्शन की विशेष प्रतिष्ठा की, पुष्पदंत-रचित 'महिस्तस्तोत्र” पर विशद व्याख्या लिखकर शव 
तथा वैष्णव मतों का सुंदर समन्वय प्रस्तुत किया। दार्शनिक कवि तुलसी ने भी श्रपने साहित्य 
में सांख्य-योग एवं वेदांत की विभिन्‍न विचारधाराओझों का कहीं इतिहास-पुराण की कथात्मक 
पद्धति से और कहीं स्तोत्रों ग्रादि की मुक्तक-शैली में समन्वय उपस्थित किया । 

जिस युग में तुलसी का आाविर्भाव हुमा था वह भक्ति-प्रांदोलनों का युग था। संपूर्ण देश 
विभिन्‍न प्रकार की भारतीय एवं श्रभारतीय भक्तिधारात्रों से परिप्लुत था। अ्रसंख्य मंदिर, 
मठ, अखाड़े आदि उनके केंद्र थे। उत्तर भारत में बंगाल से लेकर राजस्थान और पंजाब तक 
जो भक्ति-प्रवाह फैला उसके दो मुख्य केंद्र काशी और व्‌ दावन थे। रामानंद, कबीर, तुलसी- 
दास भादि का संबंध काशी से था। “'भक्तिरसायन' के प्रणेता भक्तिशास्त्री मधुसूदन सरस्वती 
भी काशी-निवासी थे। सूरदास, नंददास आदि कवियों ने ब्रजभूमि को अपना निवासस्थान 
बनाया । भवितशास्त्री रूप गोस्वामी, जीव गोस्वामी आदि का संबंध भी व्‌ दावन से था । थह 
दूसरी बात है कि तीर्थंसेवी भक्तों ने अन्य तीर्थस्थानों की भी अनेक बार यात्रा की थी, वहाँ कुछ 
काल तक निवास भी किया था। उक्त दो केंद्रों के विषय में यह बात ध्यान झ्राकृष्ट किये बिना 
नहीं रहती कि काशी-केंद्र से रामभक्ति का प्रसार हुआ और वृदावन-केंद्र से कृष्णमक्ति का । 
हिंदी में रचित भक्तिकाव्य की महत्ता की दृष्टि से इन केंद्रों के भक्तकवियों का स्थान अन्य- 
तम है। देश के संपूर्ण भक्ति-साहित्य में इनका श्रंशदान भ्रसाधारण गौरव की वस्तु है । 

भजनीय के स्वरूप, भक्ति-साधना श्रादि की दृष्टि से भक्तिधारा की दो उपधाराएँ थीं---निर्गुण- 
भक्तिधारा और सगुणभक्तिधारा | हिंदी-साहित्य में निर्गणभक्तिधारा के दो रूप थे--निर्गुण- 
काव्यधारा (जो हिंदीकाव्य में “निर्गुण-संप्रदाय' के नाम से प्रसिद्ध है) और सूफ़ोकाव्यधारा । 
परस्परप्रभावित होने पर भी इन दोनों को एक ही धारा की दो शाखाएँ कहना न्यायविरुद्ध है। 
एक का प्रेरणा लेत भारतीय था, दूसरी का विदेशी; एक ज्ञानाश्वित थी, दूसरी प्रेमाश्रित; 
एक में साथना की प्रधावता थी, दूसरी में भावना की । सगृणभक्तिधारा की दो शाखाएँ थीं-- 
रामभक्तिशाखा और कृष्णभक्तिशाखा। इन सभी भक्तिधाराश्रों में अ्रनेक सामान्‍य विशेषताएं 
थीं। दाशनिक दृष्टि से, सभी पर वेदांत और योग का स्पष्ट प्रभाव है। सभी भवतों ने अपनी- 
अपनी रुचि के भ्रनुसार एक-अ्रद्धितीय परमेदवर का निरूपण किया है जो सच्चिदानंद, निर्गुण- 
सगुण, जगत्कर्ता, सर्वातिर्यामी, सर्वव्यापक और सर्वशवितमान्‌ है। उस भगवान्‌ और उसके प्रेम 
की प्राप्ति हो भक्त का साध्य है। वह भगवान्‌ के संयोग की सदेव कामना करता है। सभी ने 
उक्त लक्ष्य की सिद्धि के लिए प्रेमस्वरूपा भक्ति और शरणागति या आत्मनिवेदन की 
प्रावश्यकता बतलायी है। सभी ने भक्त और भगवान्‌ के व्यक्तिगत संबंध पर बल दिया है। 
भक्त को भगवान्‌ के समान बतलाकर उसकी प्रशंसा की है। सभी ने भक्त, भक्ति, भगवेंत और 
गुरु की महिमा का बारंबार गौरवगान किया है। नीति, चेतावनी और उपदेश सभी को प्रिय 
रहे हैं। सभी ने जगत की अ्सारता प्रतिपादित करके विषयों के प्रति वेराग्य जगाने का प्रयत्न 
किया है। सभी ने चित्त शुद्धि के लिए सत्य, अहिंसा, परोपकार आदि साधारण धर्मों के पालन 
को श्रेयस्कर, ' और कामादिक कुवृत्तियों, कर्मकांड के बाह्याडंबर, पाखंड, परनिद्य, परपीड़न 
प्रादि को हेय बतलाया है। फिर भी उनके भक्तिदर्शन के सिद्धांत अभिन्‍न नहीं हैं । 
निर्गुण-संप्रदाय के भीतर बहुत-से पंथ और संप्रदाय चल, पड़े थें“--कबी रपंथ, सेवपंथ, रंदासी 


३२ तुलसी-दर्शन-मीमांसाः 


संप्रदाय, नानकपंथ, साधसंप्रदाय, लालपंथ, दादूपंथ, निरंजनी संप्रदाय, वावरीपंथ, मलूकपंथ 
आदि | उनकी भी अनेक शाखा-प्रशाखाएँ थीं । निर्गुण कवियों में भ्रग्न गण्य और प्रतिनिधि कवि 
कवीर हैं। उनके दर्शन का आधार केवलाहतवाद है। वे शास्त्रवेत्ता नहीं थे। श्रतः उनकी 
विचारपद्धति स्वानुभूति पर ही आश्रित है। उतके मतानुसार परमतत्त्व स्वरूपत: केवल 
और ग्रनिवंचनीय हैं।? उन्होंने उसके निर्माण और सगण दोनों रूपों का निरूपण किया 
है। वह अद्वितीय, स्वेशक्तिमान और सर्वातर्यामी है ।४ करोड़ों सूर्यो के प्रकाश से बढ़कर तेज- 
बान्‌ है।' त्रिदेव आदि उसी के रूप हैं।” उसी को कवीर ने राम, हरि, प्रभु आदि कहा है। 
वाजीगर या नट की लीला के समान ही यह सृष्टि उस राम की लीला है।* वही कर्ता और 
संहर्ता है। उसकी माया ने चराचर विश्व को वशीभूत और श्रांत कर रखा है ।* जीव राम का 


१. क्रमशः द०--उत्तरी भारत की संत-परंपरा, पू० २३३, २४६, २६१, रूू७, ३६०, ४०८, ४०९, 
४23२, ४७५ , ५०३ 
. करत विचार मनहीं मन उपजी, नां कही गया न आया | --कबीर-अंथावल्ी, पृ० 65% 
 दरि जेसा है तेसा रहो, तू हर॒पि हर॒पि गूण गाइ | --कबीर-ग्रंथावली, पृ० १७ 
वो है तेसा वो ही जाने | वोही आहि आहि नहीं आंने || --क्वीर-ग्रंथावली, पृ० २४२ 
जो देखें सो कद्दे नहिं कहे सो देखें नाहि | 
सुने सो समझावे नहीं रसना ध्ग श्रुति काहिं। --कबीर-क्वनावली, पृ० 22५ 


ल्‍्प् 


ल्‍्प्ण 


विधएु बिरंचि रुद्र ऋषि गाव सेस न पावें पारा || --कबीर-ब्चनावली, पृ० १६२ 
राम को नाम है अकह कहानी | --कवीर-बचनावली, पृ० १८६ 
निगम नेति जाके गुन गावें, शंकर जोग अधारा | 
ध्यान परत जेहि ब्रह्मा-विष्ण्‌ सो प्रभु अगम अपारा || --कबीर-बचनावली, परृ० १८८ 
४. क. अलख निरंजन लखें न कोई | निरभय निराकार है सोई || 
सुनि असथूल रूप नहीं रेखा | द्विष्टि अद्विष्टि द्विप्यो नहीं पेखा || --कर्वीर-ग्रंथावली, पृ० २३० 


अवमभगति की गति क्‍या कहूँ, जलकर गांव न नव | 
गुन बिहन का पेखिये, काकर पथरिये नांव || --क्बीर-ग्ंथावली, पृ० २३६ 
ख. आपने करता मये कुलाला | बहु विधि सृष्टि रची दर हाला ! --कबीर-ग्ंथावली, प्ू० २४० 
जिनि यहु चित्र बनाइया, सो साचा सुतवार | --कबीर-ग्रंथावली, पृ० २४१ 
५. राम खोदाय शक्ति शिव एके कहुवों काहि निबेरा | --फ्वोर-वचनांवली, पृ० २१८ 
साहेब सों सब होत हैं बंदे ते कछु नाहिं। 
राई ते पर्वेत करे पर्वत राई माहिं।। --कबीर-वचनावली, पृ० ६५ 
पंगुल मेरु-सुमेरु उलंवे त्रियुवन झुक्ता डोले | 
गूंगा ज्ञान विज्ञान प्रकासे अनहद बाणी बोले || --कवीर-वचनावली, प० १६७ 
पावक रूपी सॉइयाँ सब घट रहा समाय | --कवीर-वचनावली, पृ० ६६ 
&« कोटिन भानु उदय जो होई | एते ही पुन चंद्र लखोई || --कबीर-वचनावली, पृ० १८ 
७. रजगुण ब्रह्म तमोंगुण शंकर सतोगणी हरि सोई । 
कट्दे कबोर राम र॒मि रहिया हिन्दू तुरुक न कोई || --कबीर-बचनावली, प्रू० २०८ 
5. बाजीगर डंक बजाई "| सम खलक तमासे आई | 
बाजीगर स्वांग्‌ सकेला | अपने रंग रबे अक्रेला | --दे० उत्तरी भारत की संत-परम्परा, पृ० १६७ 
जिति नव्वे नव्सारी साजी । जो खेले सो दीसे बाजी || --कंबीर-ग्रंथावली, पृ० २२७ 
&« राम तेरी माया दु द मचावे |" “संसार मत्यो माया के धार । --कबीर-बचनावली, पृ० १८६६-६० 


उपक्रम ३३ 
ग्रंग और नित्य है।' राम और जीव में उसी प्रकार स्वरूपत: अभेद है जिस प्रकार जल और 
हिम में या समुद्र और बूँद में । जीव के मोह का कारण माया है जिसने ब्रह्मादिक देवों को भी 
अपने जाल में फास रखा है। जीव का मन ही उसके विश्व का निर्माता है।* कर्म की 
गति अटल है ।* आ्रात्मसाक्षात्कार के लिए ज्ञानदी पक की श्रावश्यकता है।* वर्णनातीत आत्मानु- 
भव करने वाला ज्ञानी ब्रह्मससमान हो जाता है।” भवबंधन से मुवित का भ्रमोघ साधन है 
सर्वकर्मपरित्यागपूर्वक की गयी निष्काम भक्ति और नामभक्ति ।* ज्ञान और भविति के साधन 
वेराग्य की भावना जागृत करने के लिए उन्होंने संसार की श्रसारता और दु:ख॑मयता का व्यापक 
चित्रण किया है ।* जीव को उत्थान की ओर ले जाने वाले सद्गुरु, सत्संग, शील, क्षमा, उदारता, 
संतोष, धैर्य, दीनता, दया, सत्यता, विवेक आदि एवं उसे पतन की शोर ले जाने वाले कुसंग, 
काम, क्रोध, लोभ, मोह, अहंकार, कपट, ग्राशा, तृष्णा आदि की भी बार-बार चर्चा की है। 
कबीर के ये विचार तुलसी को भी मान्य हैं। इससे यह धारणा नहीं बना लेनी चाहिए कि कबीर 
तुलसी के उत्तमर्ण हैं। हम अधिक-से-अधिक यही कह सकते हैं कि कबीर और तुलसी के इन 
समान विचारों के स्रोत एक हैं। परंतु कबीर ने जो तत्त्वज्ञान श्रवण और आत्मानुभव के आधार 


१. कहे कवीर इह्ुु राम को अंछु | नस कागद पर मिट न मंसु || --दे० उत्तरी भारत की संत-परम्परा,ए० 28८ 


६ हहंख 


२. पानी ही ते हिम भया हिम ही गया विलाय | 
कबिरा जो था सोइ सया अब कछु कहा न जाय | --कबीर-वचनावली, पृ० १०० 
बुंद समानी समुद में सो कित हेरी जाय | --कवीर-वचनावली, ए० ११३ 
३. माया महा ठगिनि हम जानी | 
तिरगुन फाँस लिए कर डोले बोले मधुरी बानी ॥ --कबीर-वचनावली, पृ० १८६ 
ब्रह्महि ठग्यो नाम संहारी | देवन सहित उठप्यो त्रिपुरारी || --कबीर-वचनावली, पृ० १8० 
४. मन ही चोदह लोक बनाया पाँच तल गुण कीन्हें | 
तीन लोक जीवन बस कीम्हें परे न काहू चीन्हे || --कवीर-वचनावली, प्ृ० १६६ 
५. करमगति टारे नाहिं टरी ! 
अपने करम न मेटो जाई || --कवीर-वचनावली, पृ० २१५ 
६. ज्ञानदीप परकात करि भीतर भवन जराय | 
तहाँ सुमिर सतनाम को सहज समाधि लगाय || --कबीर-वचनावली, पृ० ९७ 
७. आतम अनुभव ज्ञान की जो कोइ पूछे बात | 
सो गूँगा गुड़ खाइ के कह्ै कोन मुख स्वाद || --कबीर-बचनावली, प० १०० 
जोगी हुआ कलक लगी मिटि गया ऐंचा तान | 
उलटि समाना आप में हुआ ब्रह्म समान || --कबीर-वचनावली, पृ० 8८ 
८. हरि-भवती जाने बिना बूड़ि झुआ संसार | 
ओर कर्म सब कर्म है भक्ति कर्म निष्कर्म | 
कहे कबीर पुकारि के मवित करो तजि धर्म || --कबीर-वचनावली पृ० १०२-३ 
कह कबीर सो पड़े न परलय नामभवित जिन चीना।। --कबीर-बचनावली, पृ० १६७ 
९, ईं संसार अ्रसार को बंधा अंत काल कोइ नाहीं हो | 
उपजत विनसत बार न लागे ज्यों बादर की छोंहीं हो || 
यह संसार कागद की पुड़िया बूँद पड़े धुल जाना है| 
यह संसार कॉँट की बाड़ी उलक पुलझ मरि जाना है।। --कबीर-वचनावली, पृ० २४६-४७ 
१०. दे०--कबीर-वचनावली, ए० ११३६-४७ 


रेड तुलसी-दशन-मी मांसा 


पर प्राप्त किया था वह तुलसी ने अध्ययन, श्रवण और प्रात्मानुभव इन तीन के आधार पर। 
उपरिलिखित विचार उपनिषद्‌, इतिहास-पुराण, स्मृति आदि में भरे पड़े हैं। कवीर केवल संतों 
के ऋणी हैं भौर तुलसीदास इन आप्त ग्रंथों के भी। कबीर ने तुलसी को प्रभावित किया है, 
लेकिन दूसरे रूप में। उन्होंने रामचरितमानसकार को उत्तेजित किया है। कबीर ने रामानुज- 
दर्शन के अनुयायी रामानंद से “राम“मंत्र अवश्य लिया कितु राम का स्वरूप कुछ और ही बत- 
लाया । उन्होंने घोषणा की कि हमारा राम निर्गुणोपासकों के निर्गुण ब्रह्म और सगृणोपासकों 
के सगुण भगवान्‌ से ऊपर है--- 
क. सग्ण की सेवा करो निर्णण का करु ज्ञान। 
निर्गुण सर्गृण के परे तहें हमारा ध्यान ॥ 
ख. वह तो इन दोऊते न्‍्यारा, जाते जावनहारा।'* 
तुलसीदास ने मानो कबीर के मत का प्रतिवाद करते हुए अपने सिद्धांत का प्रतिपादन किया--- 
अगुन सगुन दुद्द ब्रह्म सहूपा। श्रकथ श्रगाध अनादि अनूपा ।* 
सगुनहि श्रगुनहि नहिं कछु भेदा। गार्वाह मुनि पुरान बुध बेदा ॥।* 
कबी रदास ते डटकर अवतारवाद का विरोध किया था--- 
क. दसरथ सुत तिहु' लोक बखाना। रास नाम का सरस है श्राता ।* 
ख. दशरथ कल प्रवतरि नह श्राया । नह लंका फे राय सताया।॥।* 
गे. सिरजनहार न ब्याही सीता जल पखात नह बंधा । 
वे रघुनाथ एक के सुमिरे जो सुमिरे सो श्रंधा॥ 
दर अवतार ईदवरी माया कर्त्ता के जिन पूजा । 
कहै कबीर सुनो हो संतो उपज खरे सो दूजा॥* 
घ. राम गृण न्यारो न्यारो न्यारो। 
अबुझा लोग कहाँ लों बे बृकनहार बिचारो ॥ 
केते रामचंद्र तपसी से जिन यह जग बिरसाया।* 
अवतारबादी तुलसीदास ने हृती शवित से जमकर मानो उनके मत का निरास करने के उद्देश्य 
से ही अवतारी और अवतार राम की एकता का उपस्थापन किया--- 
एक बात नह मोहि सोहानी। जदपि मोहबस कहेहु भवानी ॥ 
तुस्ह जो कहा राम कोड आना। जेहि श्रुति गाव धर्राह मुनि ध्याता॥ 
कहहि सुर्नाह अ्स झ्रधम नर ग्रसे जे मोह पिसाच । 
पाखंडी हरिपद बिसुख जारनाह भूठ न साच॥। 
१. क्रमशः --कर्बर-वचनावली, पृ० ६५, १६६ 
२. रा० १२३)१ 
३. रा० ११ १६।१ 
४. बीजक, सबद १०६, दे०--हि्दी काव्य सें निर्गुण स प्रदाय, पृ० २१६ 
५. कृब्रीर-वचनावली, पृ० १६४३ 
६. कबवीर-बचनावली, पृ० १६४ 
७. कबवीर-वचनावली, एृ० १६५ 


उपक्रम श्५ 


श्रज्ञ श्रकोबिद अ्ंध असागी | काई बिषय सुक्र सन लागी।॥। 
लंपद कपदी कूटिल बिसेषी । सपनेहु संत सभा मनईह देखी।॥। 
कहाह ते बेद असंमत बानी। जिन्हकें सझ लाभ नहिं हानी ॥ 
मकर मलिन श्ररु नयन बिहीना। राम रूप देखाह किसि दीना ।। 
जिन्‍्ह॒कें अगुन न सगुन बिबेका। जल्पाह कल्पत बचत अनेका ।। 


अ्रगन श्ररूप श्रलख श्रज जोई। भगत प्रेम बस सगुत सो होई॥ 
जो गुन रहित सगुत सोइ कसें। जल हिम उपल बिलग नई जसें॥ 


पुरुष प्रसिद्ध प्रकास निधि प्रगठ परावर नाथ। 
रघुकूल सनि सम स्वासि सोइ कहि सिव नाएउ साथ ॥ 
निज भ्रम नहिं समुभहि श्रज्ञानी। प्रभु पर मोह धर्राह जड़ प्रानी ॥ 


शझ्रादि अंत कोउ जासु न पावा। मति श्रनुमानि निगम अभ्रस गावा।॥। 
बिन पद चले सुने बिनु काना। कर बिन करम करे बिधि नाना।॥ 


जेहि इमि गार्वाह बेद बृध जाहि धरहि मुनि ध्यान। 
सोइ दतरथ सुत भगत हित कोसलपति भगवान ॥।* 


तुलसीदास प्रचार कर यह कह देना चाहते हैं कि परब्रह्म निगु ण-निराकार राम और दाशरथ 
सगुणसाकार राम में कोई तात्त्विक भेद नहीं है। भ्रपने को संत कहने वाले कवीर आदि ने वस्तुत: 
संतसमाज का दशन नहीं किया। उन मोहपिशाचग्रस्त पाखंडियों को सत्यासत्य का कोई ज्ञान 
नहीं है। वे निग ण और सगृण के स्वरूपज्ञान से सर्वथा अ्रनभिन्न हैं। इसी कारण वे वेद-असंमत 
बानी की रचना करके मनमानी बकवास करते हैं । 

कबीर ने चतुभ्‌ ज विष्णु की भक्ति को भ्रम श्लौर विष्णुलोक को नश्वर बतलाया था ।* तुलसी 
ने उनके प्रति आस्था व्यक्त की । कबीर ने दाशरथ राम को मत्य कह कर उनके देहावसान का 
उल्लेख किया था ।* तुलसी ने इसका निराकरण बड़े ध्वन्यात्मक ढंग से किया। 'रामचरित- 
मानस के शिव ने जिज्ञासु पाती के सभी प्रइनों का उत्तर दिया, कितु प्रजा सहित रघुबंस सनि 
किमि गवने निज धास ।* के उत्तर में कुछ भी नहीं कहां । इसका कारण यह है कि राम-कथा 
सुन लेने पर, राम के परमेश्वरत्व का ज्ञान हो जाने पर, पावंती के मन में यह शंका रह ही नहीं 
गयी थी; भ्रत: इसका समाधान अ्रनपेक्षित था। कबीर ने माया को अ्रद्वतवादियों की भाँति 
केवल अ्रविद्यारूप में ग्रहण किया, तुलसी ने वेष्णवों की भाँति उसे विद्या और अ्रविद्या दोनों 


१. रा० १११४।४-११ १८ 
२. चार भुजा के भजन में भूलि परे सब संत | --कबीर-वचनावली, पू० ६४ 
विश्नुलोक बिनसे छन माँहीं | हो देखा परलय की छोँहीं | --कबीर-बचनावली, पृ० २४४ 
३. गये राम ओ गे लछ्मना | --कर्बीर-वचनावली, ए० २४४ 
४६ रा० १११० 


३६ तुलसी-दर्शन-मीमांसा 


माना । कबीर ने सीता को सामान्य नारी मान कर उनके वेधव्य का भी संकेत किया, तुलसी 
ने उन्हें राम की अभिन्‍न शक्ति माना । 

कबीर आदि निर्गुणियों की दृष्टि में “किसी भी मनुष्य को परमात्मा मानता ठीक नहीं। राम 
श्रादि दशावतारों को भी परमात्मा के श्रवतार मानने के लिए उनकी दृष्टि में कोई उचित 
कारण नहीं है। जन्म-मरण से अस्पृष्ट परब्रह्म की मनुष्यरूप में अवतरित होकर जन्म-मरण में. 
पड़ने की कल्पना करना तक और ज्ञान का सर्वथा विरोध करना है।* “अवतार-विरोध का 
एक प्रधान कारण यह भी हो सकता है कि उसके द्वारा नर-पूजा का विधान हो जाने के कारण 
धर्म में पाखंड को घुसने का मार्ग मिल जाता है। परंतु इसका कारण भ्रवतारवाद के मूल ग्रभि- 
प्राय को अभ्रच्छी तरह सेन सम सकता है ।'''असल में निर्बेल मनुष्य परमात्मा के हाथों को 
अपने बीच में काम करता हुआ देखना चाहता है। इससे उसको श्रप्रतिकार्य रक्षा की आशा 
होती है।'''मनुष्य अपने हृदय की तृप्ति और इस श्राशा के आधार की रक्षा के श्र्थ॑ सत्‌ की 
रक्षा में किये गये महत्त्व के कार्यों में सदेव परमात्मा का हाथ देखता आता है । अतएवं अवतार 
वास्तविक स्थल रूप में नहीं, बल्कि सूक्ष्म रहस्यरूप में भ्रवतार हैं ।“भ्रवतारवाद के इस मूल 
सौंदर्य के सामने उसका खंडन करने वाले ये निर्गण संत भी दृढ़ता के साथ खड़े नहीं रह पाये 
हैं। भक्तों को सूक्ष्म सामीप्य-सुख के लाभ की झ्ाशा देनेवाले, सुकतियों पर दया की वर्षा करने 
वाले और पापी अत्याचारियों पर नाश का वज्ञ-निपेक्ष करने वाले अवतार उनको अत्यंत 
मनोमोहक जान पड़े ।” हिन्दी-साहित्य के मध्यकाल में श्रवतार-भावना ने विरोधियों को भी 
अ्भिभूत कर दिया था। मजे की बात यह है कि अ्वतार-सिद्धांत का घोर खंडन करने वाले 

अवखड़ कबीर ने भी अवतारों के मंडनात्मक चित्र श्रंकित किये।* झागे चलकर दादू, जग- 
जीवन, पलटू आदि ने भी अ्रवतारों का महत्त्व स्वीकार किया ।* श्र भी मजेदार बात यह है 

कि निर्गुणी संतों के भ्रनुयायियों ने उन्हें ही अवतार बनाकर उनकी पूजा झ्रारंभ कर दी । 

साधना की दृष्टि से, सहज समाधि का गुणगान करते हुए भी कबीर ने नाथपंथी हठयोग को मोक्ष 

का आवश्यक उपाय माना है।' तुलसीदास ऐसा नहीं मानते । “कबीर ने अ्रद्वेतवाद और सूफी- 

मत के मिश्रण से अपने रहस्यवाद की सृष्टि की । इसमें ग्रात्मा परमात्मा से मिलकर एक स्वरूप 

धारण करती है। दोनों में कोई भिन्‍नता नहीं होती | इस रहस्यवाद में प्रेम की प्रधानता है। 
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१. संग न मे सीता अस धना | -- कवीर-बचनावली, पृ० २४४ 
२. हिन्दी काव्य में निगु ण॒ संप्रदाय, पृ० २१६ 
३. हिन्दी काब्य में निर्गण संप्रदाय, ० २१५१-२२ 
४. के. महापुरुष देवाबव्दिव । नरस्यंघ प्रगट कियो सगति भेव || 
कहे कर्बर कोई लहे न पार | प्रहिलाद उबार यो अनेक बार || --कवीर-गंथावली, पृ० २ ११४ 
ख, राजन कोन तुमारे आये | 
ऐसो भाव विदुर को देख्यों ओहु गरीब मोहि भावे || --कबीर-संथावली, पृ० ३४४ 
५. के. संग खिलावन, रास बनावन, गोपी भावन भघरा | 
दादू तारण, दुते निवारण, संत सुधारण राम जी || --दाद 
ख. देहीं धरि धरि नाच्यों राम | भक्तन केर सँवार यो काम || --जगजीवन 
ग- सब सें बड़ हैं संत, तव नाम है | तिसरे दस औतार तिन्हें परनाम है | --पलट 


“क्रमशः दे०--हिन्दी काव्य में निर्गुण संप्रदाय, पृ० २२३, २२०, २९० 


उपक्रम ३७ 


यह प्रेम पति-पत्नी के संबंध ही में पृर्णता को पहुँचता है। इसलिए कवीर ने आत्मा को स्त्रीरूप 
देकर परमात्मारूपी पति की आराधना की है।' भक्ति: की प्रेमस्वरूपता तो श्रन्य भक्तों की 
भांति तुलसी को भी मान्य है; वे भी भक्तभगवत्संबंध की दृष्टि से भगवान्‌ का मातृत्व,पितृत्व, 
स्वामित्व ग्रादि मानते हैं, लेकिन भक्त का भगवान्‌ की पत्नी बनना उन्हें स्वीकार्य नहीं है। 

कबीर के व्यक्तित्व को प्रखर बनाने वाला वेशिष्ट्य उनका सामाजिक दर्शन है। बोद्ध-जन-हिंदू- 
मुसलमान, शेव-शाक्‍त-वैष्णव, यती-जोगी-संन्‍्यासी, पंडित-शेख-काजी सभी अपनी-अपनी हाँक 
रहे थे। हिंदू मुसलमानों के धामिक अत्याचारों से पीड़ित थे। शुद्धों पर सवर्ण हिदुप्रों का 
अत्याचार हो रहा था। सर्वाधिक दयनीय ग्रवस्था शुद्रों की थी जो हिंदू होने के कारण यवनों 
द्वारा और अ्वरजातीय होने के कारण हिंदुओ्रों द्वारा परिपीड़ित थे। शास्त्राध्ययन, मंदिरप्रवेश 
ग्रादि का उन्हें कोई अधिकार नहीं था। यही कारण है कि निर्गणसंत-संप्रदाय के सदस्यों में 
इनकी संख्या इतनी अधिक पायी जाती है। धामिक घ॒णा-द्वेष और सामाजिक विषमता से सारा 
समाज जजंर हो रहा था, सारा वातावरण कलुषित था। कबीर ने तत्कालीन समाज की नाड़ी 
'देखी और उसकी शल्य-चिकित्सा का उपक्रम किया। उन्होंने सभी प्रकार के दराग्रहियों, धर्माधों 
और पाखंडियों को निष्पक्षता, निर्भीकता और निर्ममता के साथ फटकारा । जहाँ तक धामिक- 
सामाजिक कुरी तियों, अन्याय, अत्याचार, बाह्याडंब र, अनुभूतिशुन्य पुस्तकी विद्या (वाक्यज्ञान) 
की झालोचना का प्रश्न है वहाँ तक तुलसीदास उनसे सहमत हैं। लेकिन कबीर के वचनों में 
वेदशास्त्र की निंदा की जो कटु ध्वनि है, मूृतिपुजा और वर्णाश्रमधर्म पर जो कठोर आक्रमण 
है', वह तुलसीदास के लिए असह्य है। वे भी सच्चे समाजसुधारक हैं, वे भी समाज का नव- 





१. हिन्दी साहित्य का आलोचनात्मक इतिहास, ए० १६७ 
२. हरि जननी में वालिक तेरा |--कबीर-ग्ंथावली, ए १२३ 
बाप रांम सुनि बीनती मोरी | --कबीर-मंथावलो , पू० २०७ 
कबीर कूकर रांम को मोतिया मेरा ना | 
गले हमारे जेवरी जहँ खीच तहाँ जाउँ || --कर्बर-वचनावली, मुखबंध, ए० ४३ 
2. संग न सूती स्वाद न जानी जोबन गो सपने की नाई | 
फे बिन बालम मोर जिया | 
पिया ऊँची रे अठरिया तोरी देखन चली | 
ये अंखियाँ अलसानी पिय हो सेज चलो || --कर्बीर-बचनावली, पृ० २१०, २१३, २३४२, २३४ 
एकगेक हो सेज न सोबे तब लग केसा नेह रे |--कवीर-अंथावली, पृ० १६२ 
४. चार बेद ब्रह्मा निज ठाना | मुक्ति क मर्म उनहु नहिं जाना || --कबीर-वचनावली प्रू० २५२ 


बेद पुरांन पढ़त अस पांडे, खर चंदन जेसें मारा । --क्बीर-ग्रंथावली, पू० १०० 
५. क्या पूजा पाहन की कीन्हे क्या फल किए अहारा | --कबीर-वचनावली, प्ृ० २४२ 
का पानो पाहन के पूजे कंदमूल फरहारा । --कबीर-बचनावली, पृ० २४३ 


जो पाथर को कहिते देव | ताको बिर्था हो वे सेव || --कबीर-अंथावली, पृ० २६३ 
जो तुम बाम्दन बाम्हनि जाए | ओर राह तुम काहे न आए || 


एके हाड़ त्वचा मल मृत्रा रुधिर गुदा एक मुद्रा | 

एक बिंदु ते सृष्टि रच्यो है को बाह्यय को शद्रा || -कबीर-वचनावली, पू० २०८ 
बांहमण गुरू जगत का, साथू का गुरु नाहिं | 

उरकि पुरक्ति करि मरि रहा, चारिडें बेदां माहिं || --कबीर-मंथावली, प० 8६ 


इ्८ तुलसोी-दर्शन-मी मांसा 


निर्माण करना चाहते हैं, कितु सनातन धर्म के माध्यम से, मानवधर्म के साथ ही वर्णाश्रमधर्म 
के श्राधार पर । इसीलिए अपनी समस्त रचनाश्रों में उन्होंने वेद, पुराण आदि की आप्तता और 
सनातन धर्म की विविध मान्यताश्रों की प्रतिष्ठा, एवं इनके विरोधी विचारों की विगहंणा की 
है। इस प्रसंग में यह तथ्य भी कम रोचक नहीं है कि वेदशास्त्र की खिल्‍ली उड़ाने वाले कबीर 
को भी अपने कथन की प्रामाणिकता सिद्ध करने के लिए वेद की दुह्ाई देनी पड़ी--निति नेति 
जेहि बेद कहि', 'द्विगम नेति जाके गुन गावें आ्रादि।' संभवतः शृद्ववर्गीय निर्मुणसंतों की ज्ञान- 
कथनी से उत्तेजित होकर ही तुलसी ने कहा है--- 
बादाह स॒द्र द्विजन्ह सन हम तुम्ह तें कछ धादि। 
जान ब्रह्म सो बिप्रबर श्राँखि देखार्वाह डॉडि ॥* 

निर्गणभक्तिधारा का दूसरा रूप सुफ़ी कवियों ने प्रस्तुत किया । सूफ़ियों के भी अ्रनेक संप्रदाय 
और उपसंप्रदाय थे--चिश्तिया, सुहवंदिया, कादिरिया, नक्शबंदिया आदि।* सूफ़ी कवियों में 
मलिक मुहम्मद जायसी प्रमुख हैं । उनका दर्शन बहुत कुछ ग्रद्नेतवादी है । परमेश्वर एक, श्रद्वितीय 
और प्रकाशस्वरूप है। उपनिषद्‌ के ब्रह्म की भाँति विरोधी गुणों का झ्राश्य एवं अनिरवंचनीय 
है। वह अलख, अरूप एवं अ्रवर्ण है। अंतर्यामी, सर्वव्यापक, सर्वशक्तिमान्‌ तथा सर्वनियंता 
है। वह जड़चेतनमय विश्व का रचयिता, पालक और संहारक है। विश्व उसका प्रतिबिब है। 
जगत्‌ उसी के प्रकाश से प्रकाशमान है। ईव्वर नित्य और जगत्‌ अनित्य है। आत्मा और 
परमात्मा का भेद व्यावह् रिक है। परमात्मा से वियुकत ग्रात्मा अज्ञान के कारण दुःखी है। 
परमात्मा की प्राप्ति ही जीव का लक्ष्य है। उसका आवश्यक साधन प्रेम है। सूफी कवियों 
के ये वेदांतसंमत विचार तुलसी को भी स्वीकार्य हुए। लेकित जायसी आदि का मूल स्रोत 
इस्लाम था। उप्त पर सहजयानी सिद्धों, वाथपंथी योगियों, निर्गुणसंतों श्रादि का भी पर्याप्त 
प्रभाव पड़ा था। वे 'कुराव' आदि को प्रमाण मानकर चले हैं ।* परमात्मा से सर्वप्रथम नूरुल- 
मुहम्मदिया (मुहम्मदीय आलोक ) की उत्पत्ति और उसी मुहम्मद के लिए जगत्‌ की रचना का 
वर्णन किया है।' परमात्मा को प्रेमी श्रात्मा की कामरति का आलंबन बनाकर नारीरूप में” 
और कहीं-कहीं प्रेमिका आत्मा का प्रेमपात्र बनाकर नररूप में) श्रंकित किया है। प्रेम-मार्ग में 
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७. “सूफ़ीमत में ईश्वर की भावना स्त्री-रूप में मानी गई है | वहाँ सक्‍त पुरुष बनकर उस स्त्री की प्रसन्नता के 
लिए सो जान से निसार होता दै। उसके हाथ की शराब पीने को तरतता है | उसके छ्वर पर जाकर प्रेम की 
सीख मांगता है | ईश्वर एक देवी स्त्री के रूप में उसके सामने उपस्थित होता है ।“*'इस तरह सूफ्रीमत 
में ईश्वर स्त्री ओर भक्त पुरुष दे | पुरुष ही स्त्री से मिलने की चेष्या करता है, जिस प्रकार जायसी के 
'पदमावत्तः में रत्नसेन (साथक) सिंहलद्वीप जाकर पदमादती (ईश्वर) से मिलने की चेष्णा करता है |” 
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८+ पदमावत, 589, २४१७ 


उपक्रम है& 


भी हृठयोग की साधना की श्रावश्यकता बतलायी गयी है।' ये सब मान्यताएँ तुलसी के संस्कारों 
के प्रतिकल थीं। सिद्धों, निर्गुणसंतों और सूफ़ियों के वेदशास्त्रविरुद्ध भक्ति-प्रचार से उद्दीप्त 
होकर ही तुलसी ने कहा था--- 

श्रुति संगत हरि भगति पथ संजुत बिरति बिबेक। 

तेहि न चर्लाह नर मोहबस कर्ल्पाह पंथ श्रनेक।॥ 

साखी सबदी दोहरा कहि किहलो उपखान। 

भगति निरुर्षपाहि भगत कलि निदहि बेद पुरान॥' 
जायसी ने आखिरी कलाम ' में बिहिश्त का जो कमनीय चित्र खींचा है वह भी तुलसी की दृष्टि 
में हेय है--स्वगौं स्वल्प अंत दुखदाई |? अवतारविरोधी विदेशी इस्लाम से भअनुप्राणित निर्गुण- 
वादी सूफ़ियों के भक्तिदर्शन और अ्रवतारवादी रामभक्‍त तुलसी की श्रुतिसंमत दाशेनिक 
विचारधारा में मौलिक विरोध है। 
अवतारवादी सगुण भवक्तिधारा में विष्ण के दों प्रमुख अवतारों राम और कृष्ण का, उनकी 
भक्ति और भक्तों का तथा उनके नाम-छझूप-गृण-लीला-धाम का मुक्तकंठ से गौरवगान किया 
गया । तदनुसार उसकी दो शाखाएँ रामभक्तिशाखा भर क्ृष्णमक्तिशाखा के नाम से विख्यात 
हुई | मध्व, निबाके, वल्लभ और चेतन्य के अनुयायी वेदांती संप्रदायों ने कृष्णमक्तिशाखा का 
दाशंनिक आधार प्रस्तुत किया । इस शाखा का केंद्र व्‌ दावन था। देश के विभिन्‍न भागों के 
अनेक दार्शनिकों ने इस तीर्थभृमि को अपना निवासस्थान बनाया । इस शाखा में उपयुक्त 
दार्शनिक संप्रदायों के अतिरिक्त राधावल्‍लभ-संप्रदाय, सखी-संप्रदाय श्रादि भक्ति-संप्रदायों की 
स्थापना हुई | यह अवेक्षणीय है कि कृष्णभक्त कवियों की दृष्टि भगवान्‌ की सौंदर्य-विभूति 
और लोकरंजन पर ही केंद्रित रही, उनके लोकमंगलकारी रूप की प्राय: उपेक्षा की गयी। राधा- 
कृष्ण की युगल-उपासना, रासलीला, नित्यविहार श्रादि पर बल दिया गया । भगवान्‌ के नित्य- 
विहार की भावना मर्यादावादी तुलसी को श्रमान्य थी। वे कृष्णभक्त दार्शनिकों के भक्तिदर्शन 
से प्रभावित तो हुए कितु उन्होंने उन मधुररसप्रेमी भक्तों की छंगारिक मान्यताओं का तिरस्कार 
किया। उन्होंने भगवान्‌ के सौंदर्याकन के साथ ही उनके शील भ्रौर शक्ति का समुचित संतुलन 
भी अक्षुण्ण रखा । इसका कारण यह है कि लोकहितेषी तुलसी की दृष्टि में उस युग के समाज को 
गोपीपीतपयोधरमसदंनचंचलक रय॒गशालोी* और “नीवी-बंधन-मोचक'* कृष्ण की नहीं अपितु 
धुत बर चाप रुचिर कर सायक'''दीनबंबु प्रनतारति मोचन' श्रुति सेतु पालक राम" की 
आवश्यकता थी । 
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४० ठुलसी-दर्शन- मी मांसा 


रामभक्तिशाखा के प्रवर्तक रामानंद थे। उनकी दोनों ही प्रामाणिक कृतियों “बेष्णवमता- 
ब्जभास्कर' और 'रामाउचनपद्धति में रामभक्ति-दर्शन का उपस्थापन है। उतका उदार भक्ति- 
मार्ग रामानुज के विशिष्टाद्वत वेदांत की दार्शनिक भूमि पर प्रतिष्ठित हुआ । रामभक्ति के विषय 
में यह विशेष लक्ष्य करने योग्य है कि राम की उपासना निग णभवितिधा।रा और सगुणभक्ति- 
धारा दोनों में ही समान आदर के साथ गृहीत हुई है । तुलसीदास के पूर्व हिंदी में लिखा गया 
सगुणरामभक्तिसाहित्य आज उपलब्ध नहीं है। लेकिन यह निविवाद है कि इस प्रकार का 
साहित्य रचा गया था । कबीर आ्रादि संतों ने अवतारभावनारहित निगु णरामभक्ति का प्रचार 
किया। वह युग पौराणिकता और अवतारवादी विचारों का युग था जिससे निगु णपंथ भी 
प्रभावित हुए बिना न रह सका । तुलसीदास ने निगु णियो को भी आराध्यरूप में ग्राह्म भगवान्‌ 
राम को अपना प्रतिपाद्य बनाया कितु उनके सगुणसाकारता-विशिष्ट, पुराणनिगमागमसंमत, 
मर्यादापुरुषोत्तम और वर्णाश्रमधमंपालक रूप को विशेष गौरव दिया। सगुणरामभक्ति के भी 
दो रूप थे--मर्यादावादी भविति और रसिकभक्ति । रसिकभवित तुलसी की मनोवृत्ति के प्रति- 
कल थी। अतएव उन्होंने सेव्यसेवकभाव की मर्यादावादी भक्ति का ही प्रतिपादन किया । 
तुलसी के युग की राजनेतिक, आर्थिक और सामाजिक परिस्थिति शोचनीय थी ।' महामहिपाल 
यवन और गोड़-गेंवार नपाल राजधर्म-पांलन से पराडः मुख थे।' उनका शासन सैनिक शासन 
था। वे प्रजाशोषक थे । राजकर, ग्रकाल, महामा री झादि से जनता बुरी तरह पीड़ित थी । मानव- 
धर्म और वर्णाश्रमव्यवस्था की ग्लानि से समाज में उच्छे खलता भ्रा गयी थी । 'रामचरितमानस', 
'कवितावली', 'विनयपत्रिका' और 'दोहावली' में तुलसीदास ने कलियुग का जो वर्णन किया 
हैं वह बहुत कुछ पुराणों की देन है; फिर भी उन वर्णनों में और उनके भ्रतिरिक्त भी अ्रनेक 
स्थलों पर उन्होंने समकालीन परिस्थितियों का भी चित्रांकन किया है। उनका तत्त्वचितन इन 
परिस्थितियों के प्रभाव से बहुत-कुछ मुक्त है, कितु उनकी मोक्षसाधन-मीमांसा पर, धर्मंदर्शन 
और भक्तिदर्शन पर, इन परिस्थितियों का प्रभाव अवश्य पड़ा है। 

बौद्ध और जेन धर्म की अवनति के बाद ब्राह्मणधर्म का पुनरुत्थान हुआ। वेद-शास्त्र और पुराण 
की महिमा की पुनः व्यापक प्रतिष्ठा हुई । कितु इस्लाम और ईसाई धर्म के श्रागमन से उसके 
उत्कर्ष को फिर ठेस लगी। निग णसंत-संप्रदायों के अ्रनुयायी अधिकतर अवर जातियों के थे । 
उन्होंने ब्राह्मण-संपादित स्मातंधर्म भ्ौर धर्ममुल शास्त्रों का मुक्तकंठ से विरोध किया । इस 
प्रकार सनातन धर्म एक झोर अभारतीय इस्लाम और ईसाई धर्मों तथा दूसरी ओर भारतीय 
बोद्ध, जेन एवं संत-संप्रदायों के संघर्ष में आया। हिंदू धर्म का आ्रांतरिक संघर्ष भी कम नहीं 
था। उस युग के तीन मुख्य धामिक संप्रदायों--वेष्णव, शव और शाक्त---में पारस्परिक 
विरोध इतना तीन था कि साधारण-सी बात को लेकर भी प्राय: रक्‍्तपात की नौबत झा जाया 
करती थी। शिव की नगरी काशी में शैवों का वैष्णवों से निरंतर संघर्ष होना बिल्कुल 
स्वाभाविक था। इन धामिक परिस्थितियों ने तुलसी को भरपूर प्रभावित किया । कबीर आदि 
निगु णिया संतों और प्रेममार्गी सूफियों ने हिन्दू-मुस्लिम एकता का प्रयास किया । कहा जाता है 





१. विस्तार के लिए दे०--तुललीदास और उनका युग, प्रथम परिच्छेद 
२- दो० ५४६ 
३० रा० अ३७।४-७|१०२॥५, कंति० ७|८३-८७, बि० १३६, दो० ४४५०६० 


उपक्ष्त ४९१ 


कि भ्रकबर-प्रवरतित दीनइलाही' भी धामिक समन्वय का प्रयत्न था । तुलसी ने वेदपुराण-निदक 
मतों की तीज झालोचना की। हिन्दू-धर्म के विभिन्‍न संप्रदायों में परस्पर-विरोधी प्रतीत होने 
वाली मान्यताश्रों का सामंजस्य उपस्थित किया। पुराणनिगमागम के झ्राधार पर विष्णु, शिव 
और शक्ति में अरभेद बतलाकर वैष्णवों, शवों और शाकक्‍तों के भेद-भाव को दूर क रने का सफल 
प्रयत्त किया। रामभक्ति के साधनरूप लोकमंगलकारी मानवधम और वर्णाश्रमधर्म की निबंधना 
करके सनातनधमंदश्शंन का प्रतिपादन किया । 

तुलसी की दाशं॑निक प्रवृत्ति का मुख्य निर्मायक उनका व्यक्तित्व है। उनके जीवनचरित का 
अ्रधिकांश इतिवृत्त विवादग्रस्त है। परंतु, जो तथ्य निविवाद हैं वे भी उनकी प्रवृत्ति-प्रेरणा को 
समभने में पर्याप्त सहायक हैं।' वे ब्राह्मणकुल में उत्पन्न हुए थे। उनके माता-पिता निर्धन थे। 
अल्पावल्था में ही उन्हें (तुलसी को) माता-पिता से वियुक्त होना पड़ा । बचपन से ही आशिक 
कठिनाइयाँ भेलनी पड़ीं। भगवान्‌ के अनुग्रह से उन्हें संतों की कृपा, करुणा और संगति प्राप्त 
हुई । बाल्यावस्था में ही रामभक्‍त गुरु से बारंबार रामकथा सुनने का सौभाग्य मिला। आगे चल- 
कर अपने जीवन में उन्हें प्रतेक प्रकार के आध्यात्मिक और श्राधिभौतिक क्लेश सहने पड़े। 
उनकी रचनाएँ यह प्रमाणित करती हैं कि उन्होंने वाडः मय के विविध विषयों का तत्त्वाभिनिवेशी 
अध्ययन किया था। वे काव्य और शास्त्र के पारंगत पंडित थे। उनमें असाधारण प्रतिभा थी। 
उन्होंने लोक का सृक्ष्म अवेक्षण और जीवन का व्यापक अनुभव किया था। शशवकाल से ही 
उन्हें परिपीड़ित करने वाले सांसारिक कष्टों ने उनके मन में संसार के प्रति विराग जागृत किया, 
उनके संचित संस्कारों को उद्दीप्त किया। संत-महात्माओ्रों की सत्संगति एवं वेदशास्त्रादि के 
अ्रध्ययन से उनकी आध्यात्मिक चेतना का और भी विकास हुआ। यदि तुलसी की पत्नीविष- 
यक कामासक्ति वाली घटना यथार्थ मानी जाए तो हम कह सकते हैं कि गुरु के उपदेश भ्रौर 
शास्त्राध्ययन से उन्हें जो ज्ञान हुआ था वह वाक्य-ज्ञान था। पत्नी के सचेतक उपदेशों ने उनके 
जीवन की गति का परावतेन करके उन्हें ईश्वरानुभवरूप स्वरूपज्ञान की श्रोर प्रवृत्त किया। 
इस प्रकार पूवजन्म के संस्कारों, जातिगत विशेषताञ्रों, जीवन की मार्मिक अनुभूतियों, साधुसंतों 
की संगति, पुराण आदि के अध्ययन, युगीन परिस्थितियों और इन सबके ऊपर भगवान्‌ राम की 
प्रेरणा से श्रनुप्राणित होकर तुलसी ने भव्तिदर्शन-प्रतिपादक काव्य का निर्माण किया । 
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१. दे०--तुलसीदास, ए० १६६-२०१ 

२. प्रसिद्ध दर्शनशास्त्री अभिनवगुप्त का जीवन-बृत्त दार्शनिक प्रवृत्ति के निमित्त का अवेज्षणीय उदाहरण है । 
बाल्यकाल में ही माता से वियुक्त करके देव ने उनके भावी जीवन की दिशा का निर्माण किया | मातृस्नेह 
के प्रबल पाश का क्षय हो जाने पर वे जीवन्मुवत-से हो गये-- 
माता व्ययूयुजदर्मू किल बाल्य एवं देव हि भाविपरिकर्मरि संस्करोति | --तन्त्रालोक, ३७५६ 
माता पर बन्धुरिति प्रवादः स्नेहो5तियाढी कुरुते हि पाशान्‌ | 
तन्मूलबन्धे गलिते किलास्य मन्‍्थे स्थिता जीवत एवं मुक्ितिः || --तन्त्रालोक, ३७५७ 


द्वितीय अध्याय 
ब्रह्ल राम 


रामु ब्रह्म परमारथ रूपा। भ्रबिगत श्रलख अनादि अनूपा ॥ | 
न्मायावशर्वत्ति विव्वमखिलं ब्रह्मादिदेवासू रा 
यत्सत्वादमृषेव भाति सकल रज्जो यथाहेश्न मः।* 

तत्वत्रय--ब्रह्मवादी शांकर वेदांत के अनुसार तत्त्व' केवल एक है--जअह्य । चिदचिद्वि- 
दिष्ट ब्रह्म का भ्रद्वतत्व मानने वाले विशिष्ठाह तवाद में तत्त्व तीन माने गये हैं--चित्‌, अचित्‌ 
और ईदइवर।'* तदनुसार रामानंद ने सुरसुरानंद के प्रथम प्रश्न तत्त्वं किम्‌” का उत्तर देते 
हुए बतलाया है कि केवल ब्रह्म ही एक तत्त्व है, उसी के द्ीव भेद हैं--प्रकृति, जीव झौर 
राम ।* तुलसीदास का भी अ्रभिमत है कि श्रंशी राम ही मूल तत्त्व हैं। उन्हीं से झाविर्भूत 
और उनसे भिन्‍ताभिन्‍न तत्त्व हैं--जीव तथा जगत्‌ (प्रकृति) ।* इस प्रकार उनके अनुसार 
तत्त्व तीन हैं--राम, जीव एवं जड़ जगत्‌। जीव और जगत्‌ सामान्‍य तत्त्व हैं। इन दोनों से 
राम की विशेषता और उनकी भ्रशेषकारणपरता सूचित करने के लिए कवि ने उन्हें परम 
तत्त्व' कहा है। “जड़ चेतव गुन दोषमय बिस्व कीन्ह करतार।* में 'करतार' शब्द राम 
का, 'चेतन' शब्द जीव का तथा 'जड़' शब्द सम्पूर्ण अचेतन विश्व का व्यंजक है। साया जीव 
न आापु कहूँ जान कहिश्न सो जीव ।/*अ्रथवा 'साया ब्रह्म जीव जगदीसा । आदि से भी उनकी 
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१. रा० २।६३।४ 
२. रा० ११ श्लोक ६ 
३. शंकराचाय ने 'तत्व' का अर्थ किया है--अह्य का यथार्थ स्वरूप (तद्‌ इति सर्वनाम सर्व व्‌ ब्रह्म तस्य नाम 
तद्‌ इति त्दभावः तत्व बह्मणों याथात्म्यम--गीता, २१६ पर शा० भा०)। विशिष्टक्वेतवाद (दे०--- 
तचत्रय), द्वेतवाद (दे०--तत्व॑सद्ख्यान, १ भर उस पर टीका) आदि में जीव ओर जड़ पदार्थ को भी 
(तत्व? कहा गया है | सांख्य के पचीतत तत्न (दे०--साइखख्यतल्वकोमुद्दी) प्रसिद्ध ही हैं | तुलसीदास ने दार्श- 
'निक दृष्टि से तत्त' शब्द का व्यवहार वेदांत ओर सांख्य दोनों के अनुसार किया है | उद्ाहरणार्थ-- 
'युनि प्रभु कहहु सो तत्व बखानी | जेहि विज्ञन मगन मुनि ज्ञानी |! (रा० १११११), “जोगिन्द परम 
ततलमय भासा |? (रा० १२४२२) 'पावा परम तत्त्व जनु जोगी |? (रा० १३५०३), अखिल सुनि 
तलदरसी? (वि० ४६६), बरनहिं तत्वविभाग” (रा० १[४४), तत्व विचार निपुन मगवाना |? (रा० 
१(१४२।४), प्रकृति महतत्व” (वि० ५४।२) आदि | 
है तनत्रयूं चिद्चिदीश्वरश्च | --तत्वन्रय, पृ० ३ 
५ बे? म० भा० गु० ६-६ 
६. रा० १११२१, २१२७२, ७| ११७|१, विं० ५४|२-४ 
७. रा० १[२४२।२, १।३५०।३ 
८ रा० १६ 
है रा० ११४ 
१०- रा० १।६४ 


ब्रह्म राम ४३ 


तत्वत्रय-विषयक मान्यता का समर्थन होता है। सत्यता" की दृष्टि से इन तीन तत्त्वों के दो वर्ग 
हैं-- नित्य' तथा अ्रनित्य । राम और जीव नित्य तत्त्व हैं। जड़ जगत्‌ अनित्य है, क्‍योंकि 
उसका प्रतीयमान रूप स्वकालवर्ती नहीं है। इन्हीं दो वर्गों को नामांतर से पारमाथिक और 
व्यावहारिक भी कहा गया है । परमार्थवादी मुनियों का निश्चित मत है कि राम परमार्थरूप 
हैं । नित्य और उनका अंश होने के कारण जीव की सत्ता भी पारमाथिक ही है, यद्यपि तुलसी ने 
उसे राम की भाँति परमार्थरूप या परमतत्त्वमय नहीं कहा । सारा दृश्य, ख्व्य अथवा मन्य 
जगत्‌ व्यावहारिक या अपारमा्थिक है।* राम ही तुलसी के मुख्य प्रतिपाद्य” हैं। बहत्त म* होने 
के कारण वे ब्रह्म * हैं। कवि ने बहुधा परमात्मा, ईश्वर, हरि, केशव, * साधव" * आदि एवं 
रामेतर अ्वतारवाची नामों का भी व्यवहार तथा संकेत राम के लिए किया है ।** कहीं-कहीं 
शिव से भी उनका श्रभिप्राय भगवान्‌ राम से ही है।** राम का स्वरूप मानातीत, भ्रगाध और 
अप्रमेय है।' वे वचन-अ्रगोचर, बुद्धिपर, अविगत, अनिर्वेचनीय और अपार हैं। श्रुति** 'नेति 
नेति के द्वारा ब्रह्म का निरूषण करती है। तदनुसार तुलसीदास ने भी राम की अनिवंचनीयता 
का प्रतिपादन किया है ।* जिसकी कोई माप नहीं, थाह नहीं, जो ज्ञानातीत एवं कल्पना के परे 
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 सत्यमिति यद्गपेण यनज्निरिचित तद पं न व्यभिचरति तत्सत्यम्‌ | --तैं० उ० २|१।१ पर शा० भा० 

- सवंकालवतंमानत्वं हि नित्यलम्‌ |--ब्र० सू० १११ पर रा० मा०, प्रृ० ३७ 

' विं० ५३६, ५६|५३ रा० ४।११।३ 

, रा० २६२ 
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है, उसके स्वरूप का निरूपण कंसे हो सकता है ? तुलसीदास का उत्तर है कि राम का जो बखान 
हुआ है वह वेदादि के द्वारा यथाशक्ति किया गया बौद्धिक अनुमान ' है, मुतिजनों का श्रपना 
मति-विलास है।* 


राम का लक्षण--- 

स्वरूप-लक्षण--प्ुनियों के मति-विलास के आधार पर ही तुलसी ने राम के स्वरूप का 
निरूपण किया है। हे सच्चिदानंदस्वरूप हैं। यही उनका समीचीनतम स्वरूप-लक्षण है। राम 
सत्य हैं, क्योंकि उनके निश्चित स्वरूप का व्यभिचार (परिवतंन ) या नाश नहीं होता ।* इसी 
ग्र्थ में उन्हें नित्य' और शाश्वत” भी कहा गया है। राम ही नहीं, उनकी भक्ति भी परमार्थ 
है। उनके अंशभूत भरत आदि की मूर्ति भी परमार्थभयी है।* यह मान्यता अंशविशेष के रूप में 
अवतीर्ण भक्तों की गरिमा का प्रदर्शत करती है। राम 'चिन्मय' हैं।' ज्ञान ' , विज्ञान, बोध? 
आदि शब्दों द्वारा भी तुलसी ने उनके चित्स्वरूप की अभिव्यंजना की है। राम का स्वरूप- 
निरूपण करते समय तुलसी ने बतलाया है कि राम जीव और जगत्‌ के परम प्रकाशक हैं ।** यह 
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भी उनकी चिन्मयता का प्रतिपादक है। वे 'परमानंद' हैं।* 'निर्भरानंद', सहज झ्रानद निधान', 
ग्रानंदर्सिधु, आनंदभवन', आानंदकंद', सुखसंदोह', 'ग्रानंदसंदोह' झादि शब्दों द्वारा तुलसी ने 
उनके इसी रूप की अभिव्यक्ति की है।' राम के चिदानंदस्वरूप के विषय में यह स्मतंव्य है कि 
जिस प्रकार रामानुज द्वारा प्रतिपादित 'ब्रह्म ज्ञानस्वहूप श्र श्रानंदस्वरूप होते हुए भी ज्ञानगुण- 
मुक्त एवं आनंदगुणयुक्त है” उसी प्रकार तुलसी के र म भी ज्ञानानंदस्वरूप होते हुए ज्ञान तथा 
आनंद के झ्राश्रय भी हैं ।* 

वे एक*, अद्वितीय, अनुपम, अभेद, केवल* और शुद्ध हैं । एकरूप*?,  एकरस,** शांत** 
और सम” हैं। पुराणपुरुष हैं।** जीव की तीन अवस्थाओं जाग्रत, स्वप्न तथा सुषुप्ति के परे 
चत्रीय अवस्था में होने के कारण वे केवल तुरीय '' हैं। अंतर्यामी *, व्यापक और विभुर 
हैं।' अ्तएव उन्हें सर्वउरवासी ', विश्वात्मा,' विश्वायतन* ग्रथवा परमात्मा कहना सर्वथा 
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संगत है। सर्वत्र रमने के कारण भी उनका नाम राम” है। वे समदर्शी' और सर्वदर्शी हैं । 
कूटस्थी और संसाररूपी दृश्य के द्रष्टा हैं।* प्रकाइय जगत्‌ के प्रकाशक और विश्वविलोचन हैं*; 
सर्वज्ञ हैं' | वे अखिल विश्व के शासक हैं।। परेश ३, भुवननिकायपति+ एवं चराचरनायक' हैं। 
इसीलिए उन्हें प्रभु, ईश , ईश्वर *, स्वामी झ्रादि* की संज्ञा दी गयी है। “नाथ' शब्द राम की 
दानशीलता और संरक्षकत्व के साथ ही उनकी ज्ासन-शक्ति का भी द्योतक है।'* वे शक्तिमानों 
के भी शक्तिमान्‌ हैं; ब्रह्मा, विष्णु, महेश, कर्म-काल, देवी-देवता, दानव-मानव आदि सभी 
भगवान्‌ राम की ही नहीं रामदूत हनुमान्‌ की भी ग्राज्ञा का नतमस्तक होकर पालन करते हैं ।'“ 
वे सर्वथा समथथ हैं।** उन्हें 'भगवान्‌'* कहा गया है, क्योंकि वे समस्त ऐश्वर्यो के स्रोत और स्वामी 
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हैं। वे स्वतन्त्र और स्वव॒ध हैं ।' जगदाधार" तथा लोकविश्वरामदायक हैं ।* 
तटडस्थलक्षण--राम सृष्टि के कर्ता,भर्ता और संहर्ता हैं। उनका कतृत्व, भर्तृत्व और संहर्तत्व 
कादाचित्क होने के कारण उनका तटस्थलक्षण है। राम विश्व के परमकारण हैं ।। इसलिए 
उन्हें कारण का भी कारण' और “ब्रह्मादिजनक” कहा गया है। वे जगत से अभिन्‍न उसके 
निमित्त एवं उपादान दोनों ही कारण हैं।' जब तुलसी राम को विश्व-कारण-करण कहते हैं 
तब कारण' से उनका उपादानकारणत्व और 'करण' से उसका निमित्तकारणत्व ही विशेष रूप 
से श्रभिप्रेत रहता है।* भगवान्‌ के जगत्कतृत्व के विषय में यह भूलना नहीं चाहिए कि वे कारण 
और कार्ये,'' स्रष्टा और सृष्टि दोनों ही हैं।'' प्रत्येक कार्य का कोई न कोई प्रयोजन होता है । 
राम तो पृर्णकाम हैं ।** विश्वरचना में उनका क्या प्रयोजन है ? दार्शनिक के पास इसके दो उत्तर 
हैं--लीला' और जीव का कल्याण ।** सृष्टि, के ग्रादि, मध्य और श्रंत में राम की ही सत्ता,** 
उन्हीं की साहबी” है। श्रर्थात्‌ भगवान्‌ से ही यह जगत्‌ उद्भूत हुआ तथा उन्हीं में स्थित है। 
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वे जगत॒के स्थितिसंयमकर्ता भी हैं श्र जगद्गप भी हैं ।* सृष्टि के पूर्व अन्य कुछ भी नहीं था, केवल 
राम थे; इस समय जो कुछ है, वह राम का ही रूप है; संहार के बाद जो कुछ रह जाएगा वह भी 
राम के ही रूप में ।* राम विश्वंभर हैं; राम ही नहीं, उनके झंश भरत भी विश्व का भरण- 
पोषण करने वाले हैं ।* राम के सर्जकत्व और पालकत्व के आधार पर भी उन्हें जगत्‌ का पिता 
या पिता-माता* कहा गया है। वे विश्व-प्रपंच के संहारक भी हैं । जगत्‌ का प्रलय उनकी भृकूटि 
का विलासमात्र है।* 

निर्गुण-सतुणं--ब्रह्म राम के दो रूप हैं--निर्गुण और सगुण--'अगुन सशुन दुइ ब्रह्म 

सरूपा। श्रकथ झगाध श्रनादि अ्नपा ॥ तुलसीदास इन दोनों ही रूपों को परमार्थतः सत्य 
मानते हैं। वे आचार शंकर की भाँति केवल निर्गुण ब्रह्म को अथवा वल्लभाचायें की भाँति 
केवल सगुण ब्रह्म को ही पारमाथिक सत्य नहीं मानते । राम के लिए “निगु ण” या उसके सम- 
शील शब्दों का व्यवहार उन्होंने अनेक अ्रथों में किया है--- 

क. निविशेष, अनिवंचनीय। “निर्गुण' में गुण का श्रर्थ है विशेषण या लक्षण । जिसका किसी 
प्रकार के विशेषण या लक्षण के द्वारा इदमित्थं निरूपण नहीं किया जा सकता बह “निर्गण' 
है।' नेति नेति' उसकी इसी निविशेषता अथवा अ्रनिवंचनीयता का प्रतिपादक है ।* 

ख. निराकार या रूपरहित 

ग. गृणातीत ; प्रकृति के सत्त्व, रज एवं तम गुणों से वर्जित; गोत्र, वर्ण, जन्म, मरण, मोह, 
शोक आदि प्राकृत हेय गुणों से रहित" 

घ. भ्रखंडता, अनादिता, श्रनंतता, अ्रप्रमेयता श्रादि भ्रभाववाची गुणों से युक्त!" 
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६. भुकुटि बिलास सृष्टि लय होई | --रा० ३२८२ 
७. रा० १|२३ १ 
८ दे०--भा० द० (ब० 3०), १० ७६ 
६. बु० उ० ३।६।२६, ४|४।१४१ रा० २।१२१६, दो० १६६, वि० २५१४ 
१०. रा० १२३१, दो० ७; भ्रनवच्छिन्नचैतन्यं निराकार:--मुक्ता० एृ० ७; कझृ० ३३ 
११. नियुण सत्तरजस्तमांसि गणाः ते: वर्जितं--गीता, १३]१४ पर शा० भा० 
निगुण तथा सभावतः सलादिगुणरहितं--गीता, १३।१४ पर रा० भा० 
अग्राकृतगुणसर्श निगुण परिगीयते | --अहि० सं० २|५५ 
अगुणस्य निखिलगुणातीतस्य--म० च०, पृ० २३३ 
गुनातीत सचराचर स्वामी | --रा० ३३६।१३ प्रयोग के लिए दे०--रा० १११०२, १११६१ 
१२. कु० घ२, दो० ८; परमात्मा के अभाववाची और अ्रनिवेचनीय गुणों के लिए दे०--बृ० छ० 2], 
झु० उ० ११६, २१२, रबे० 3० ६१६३ ज्० सू० १२२१ पर शा० भा०; १२२२ पर रा० सा०; 
वि० पु० १।१४|8४८-४२, भा०पुण ८३८०, २४, ना० पु० १३३६३ 
पर ब्रह्म निरस्तनिखिलदोषलकल्यायगुणाकरत्ललक्षणोपेतमित्यथ: | --तब्र० सु० ३२१ १ पर रा० भा० 
सि० दे०--दूषद रहित सकल गुन रासी | --रा० १८०३ | 
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'सगृन' या उसके समशील हब्दों का निम्नांकित भ्र्थों में प्रयोग हुआ है--- 

के. साकार या सरूप 

ख. सत्त्व, गोत्र, जन्म, मोह आदि प्राकृत गुणों से युक्त रूप में भासमान' 

ग. कल्याणगुणाकर, श्रप्राकृत विमल सद्गुणों से संपन्‍न* 

यद्यपि तुलसी ने 'निर्गुन या अगुन और 'सगुन शब्दों का निराकार तथा साकार के अर्थ में 
भी व्यवहार किया है तथापि वे 'निराकार ग्रौर साकार की भाँति प्रतियोगी शब्द नहीं 
हैं; क्योंकि, तुलसी का “निर्गुत' निराकारमात्र या सगुन' साकारमात्र नहीं है। निराकार ब्रह्म 
भी भक्तवत्सलता, करुणा आदि गुणों से युक्त होने के कारण सगुण ही है। इसलिए वेष्णव 
शआ्राचारयों ने ब्रह्म को स्वभावतः सगुण माना है। 'सगुत्र भ्रगुत उर अंतरज्ञामी* राम के इसी 
सगुण निराकाररूप का ही प्रतिपादक है। इस प्रकार तुलसी के राम स्वरूपतः सगुण हैं। वे 
निराकार भी हैं, और साकार भी। भक्त के प्रेमवश वे निराकार से साकार रूप में ग्रवतीर्ण 
हुआ करते हैं। तत्त्वतः निर्गुण भर सगुण में कोई स्वरूप-भेद नहीं है।' केवल वेष का अंतर 
है।” जिस प्रकार का रूप-भेद दारुगत श्रव्यक्त अग्नि और दृश्यमान भ्रग्ति में है, जल और 
हिम-उपल में है, भ्रंक और अक्षर में है! ,वेसा ही भेद निर्गुण श्रौर सगुण ब्रह्म में श्राभासित होता 
है। वस्तृत: राम का सगुणरूप निर्गुण राम का ऐश्वर्य है। उस ऐद्वर्याभिव्यक्ति के भ्रभाव में 
भगवान्‌ राम जड़ और निरर्थक हो जाते। अभिनव गुप्त ने कहा है कि यदि महेश्वर एकरूप से 
स्थित रहता तो वह भी घट आदि की भाँति महेश्वरत्व एवं संवित्त्व से रहित हो जाता।'' 
कवि तुलसी ने पद्मपुष्पशोभित सरोवर के सादृश्य द्वारा उपपत्तिपूर्वक राम की सगुणरूपमाधुरी 
का चित्ताकर्षक चित्रण किया है--फूले कमल सोह सर केसा। निर्गुन ब्रह्म सगुन भएँ जसा ॥ 
तात्पर्य यह है कि राम एक हैं; वे ही निर्गुण और सगुण, निराकार और साकार, श्रव्यक्त और 
व्यक्त, भ्रंतर्यामी और बहिर्यामी, गुणातीत और गुणाश्रय तथा प्राकृतहेयगुणरहित झौर अप्राकृत- 
विमलगणसंपनन हैं । 
१ रा० १|२३।१, दो० ७; सचावच्दिन्न चेतन्य साकारः--मुक्ता ०, ए० ७ 
२. रा० १/११०।२, १११६।१, क्ू० ५२ 


३. दे०--वि० ५३, ५४, ५५) ५६३ भा० पु० ८|७।२३ 
४. दे०--ब्र० सू० १।१।२१ और १२।१२ पर रा० भा०, अ० खू० १२२ पर म० भा? ओर नि० भा०३ 
दि फ़िलॉसफ़ी आफ श्ीवललभाचाये, ए० १५६ 
५. रा० ३।११।१० 
६. सगनहिं अगनहिं नहिं कछु भेदा | गावहिं मुनि पुरान बुध बेदा ।। 
अझगन अरूप अलख अज जोई | भगत प्रेम बस सगन सो होई || --रा० १।११६।१ 
अगुन अलेप अमान एक रस | रामु संगत मए भगत पेस बस || -“रा० २२१६३ 
७. नयनन्हि को फल विशेष ब्रह्म अगन सगन बेष | ->गी० ७|७|६ 
ब्रह्म जे निगम नेति कहि गावा | उभय बेष धरि की सोइ आवा || -“रा० १।२१६।१ 
एकु दारुगत देखिश्र एकू | पावक सम जुग बह्म बिवेकू || -“रा० १।२३॥२ 
९. जो गन रहित सगन सोश केसे | जछ हिम उपल बिलग नहि जैसे || -“7रा० १।११६|२ 
१०. अंक अगुन आखर सगृन समुम्िआ्र उभय प्रकार || ८दो० २४२ 
११ श्रस्थास्यदेकरूपेण वपुपा चेन्महेश्वरः | महेश्वरत्वं संवित्व॑ तदत्यक्चद्‌ घटादिवत्‌ || --तब्तालोक, ३९६०० 
१२, रा० ४|१७।१ 
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प्रस्तुत प्रसंग में एक परिप्रश्न उठता है--तुलसीदास राम को स्वभावत: निराकार मानते ' 
हैं या साकार ? रामानुज, मध्व और निबाक ने ब्रह्म की स्वाभाविक निराकारता स्वीकार की 
है,, कितु बल्लभ-सम्प्रदाय के भ्रतुसार वह स्वभावत: साकार है। तुलसीदास में दोनों ही धार- 
णाओझ्नों का समन्वय है। वोपदेव के विष्णु” की भाँति तुलसी के राम भी निराकार और साकार 
एक साथ हैं। नाम और रूप को उनकी उपाधि मानकर, उन्हें प्रनाम, अ्रूप, अव्यक्त एवं निरा« 
कार कहकर उन्होंनें पहली धारणा का समर्थन किया है और अनेकनाम, स्वरूप, व्यक्त, विश्व- 
विग्नह, वेकुंठनिवासी, पयोनिधिवासी आदि कहकर“ दूसरी का | 'रामचरितमानस' के सुतीक्षण, 
अगस्त्य और वेदों की उक्तियों से भी यह सिद्ध है कि तुलसी को राम की निराकारस्वरूपता 
भी मान्य है, कितु वे उनके साकाररूप को ही भजनीय समभते हैं।' अ्रपती 'विनयपत्रिका' में 
निबद्ध प्रार्थना उन्होंने स्वभावत: साकार राम की ही सेवा में निवेदित की है। इस आभासित 
विरोध का परिहार यह है कि राम केवल अनुभवगम्य हैं--राजयोगी ज्ञाननिष्ठ निर्गणोपासक 
उनका भ्रनुभव निराका ररूप में करता है और भक्तिमार्गी भावनिष्ठ सगुणोपासक अपनी भावना 
के अनुसार साकाररूप में । वोपदेव द्वारा प्रतिपादित साकार विष्णु का चतुविधत्व” तुलसी को 
मान्य नहीं है । 
राम का निगु णरूप--राम निर्गुण', भ्रगुण*, गुणातीत” हैं । अ्कल*, अखिल, अखंड **, 

अविच्छिन्न * हैं। ग्रव्यक्त *, निराकार" *, अ्रूप *, ग्लख"* और अ्नाम* हैं। मायारहित*", 

१. श्र० सू० ३|२|१४ पर रा० भा०, म० भां० तथा नि० सा०३ बद्मसत्रों के वैष्णव साष्यों का तुलनात्मक अध्ययन, 
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१. स दधा निराकारः साकारश्च | --झुक्ता०, पृ० ७ 

४. रा० १२११; रा० १|१३।२, १|२२।१, वि० ६३।३, रा० ७|७२|३ 
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६. क्रमशः --रा० ३११६-१०, ३।१३।६-७, ७।१३ छं० ६ 

७. दे०--मुत्रता० , पृ० ७ (पुरुष, ब्रह्मा, रुदर ओर विष्णु) 

८. रा० १।२०४, बि० ५०|८) अ० रा० ६|३|७५; दे०--बि० पु० १|१४|३१८, ना० पु० १|३।२१, 

१/४८।६२, वाराहुपु० १४४|४८ 

६. रा० २२१६१, गी० ७|७|६३ दे ०-- वायुपु० २।४२|६८ 
१०. रा० ३।३६|१ गी० ७|२१।१०, बि० २०३|४, दों० ११४५ दे०--बवि० पु० ५।३०|७ 
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१४. विं० ५१|८, वि० १८|२; दे०--ना० पु० [८५५ 
१५- विं० ५३|३, रा० ३३२ छं०२; दे०--वि० पु० ५१३६, भा० पु० ४|११।२३, वाराहपु० १४४४ 
१६. र्‌० ७|७२|३; श्र० रसा० ६॥३|२६, ७४; दे०--ना० पु० १|३:|२३, प० घु० २।६८|४१ 
१७. रा० १।२२१, १।१४१।१६ दे०--वि० पु० ५१३६, ६।५।५६, भा० पु० ६।१६।२४ 
१८. रा० १३४१३, २।१३४ 
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मायातीत ', मायापार" और प्रकृतिपार* हैं। निरुपाधि , निरंजन, निरपेक्ष , विरज एवं अचल 
हैं। सर्वरहित तथा नित्यमुक्त हैं ।* रागरोषरहित और सहज उदासी हैं।' अनीह, निष्काम या 
निरीह हैं।'*' विगतविनोद, निर्मोह और निर्मम हैं। __ अ्रनामय ,विकाररहित '*प्रमल *, अदभ्र 
अनघ एवं अ्रनवद्य हैं । अ्रज ६, झादि-अंत-रहित' , निःसीम_*, अ्विनाशी * और श्रव्यय 
हैं।* प्रपार, अलेख और ग्रकथ हैं।'” कर्म-वचन-मन से श्रगोचर“ ग्रथवा ज्ञानगोतीत हैं।'* 
ग्रतक्‍्य , अप्रमेय/ तथा कल्पनातीत * हैं। कहा जा चुका है कि राम काब्इस प्रकार नका- 
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रात्मक तिरूपण उनकी अनिर्ववनीयता का प्रमापक है; इसलिए, ब्रह्मप्रतिपादक श्रुति की 
भाँति तुलसीदास भी मत समेत जेहि जान न बानी। तरकि न सकृहि सकल श्रनुमानी' ऐसे 
राम का स्वरूप-निरूपण करते समय 'ेति नेति' जैसे अर्थ गौ रवशाली शब्द का बार-बार व्यवहार 
करते हैं ।* ' 

रास का सगुणरूप---रामानुज के ब्रह्म की भाँति तुलसी के राम भी स्वभावतः सगूण 
हैं। उनके गुण भ्रमित हैं। इसीलिए उनके गुणों के गण, ग्राम, संनिपात, राशि, सिंधु, निधान, 
धाम, आगार, गरेह, मंदिर आदि का उल्लेख करके तुलसी ने उनके गृणों की शभ्रतिशयता पर 
बल दिया है ।* वे स्वभावतः: करुणामय हैं।' इसीलिए वे करुणा के धाम, निधान, आयतन, 
अयन, निकेत, भवन, निधि, श्राकर, सिधु आदि कहे गये हैं।” उनकी यह करुणा अहैतुकी है।* 
उसका एकमात्र प्रयोजन है भक्त का कल्याण । वे सहज ही परम क्ृपालु हैं।* उनकी यह कृपा 
भी हेतुरहित है।' वे भक्तों के प्रति अ्तिशय ममतालु हैं।*' दीनदयालु?', दीनबंधु** और 
गरीबनिवाज हैं ।** झ्रनाथनाथ और अ्रशरणशरण हैं ।** शरणागतों के पालक एवं भीतजनों के 
रक्षक हैं।** प्रणतप्रेमी” तथा प्रणतपालक " हैं। वे सेवक जनों के रंजनकारी, हितू, पालक, 
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ब्रह्म राम है 
त्राता एवं सुखदायक हैं।' परमस्नेही! तथा भकतवत्सल हैं । वे इतने भाववल्लभ तथा 
भावग्राहक हैं कि भक्त की विनय सुनते ही उसकी प्रीति को पहचानकर सहज ही रीफ जाते 
हैं। इसीलिए भक्त उन्हें पिता-माता मानता है*, उनकी ह्ुति की कामना करता है।' वे खी 
कर भी सालोक्य-मुक्ति प्रदान करते हैं--खी क में भी रीकना उनका स्वभाव है | वे भक्‍तों के 
गौरवदाता हैं ।' श्रेष्ठ वरदानी हैं, भक्तों की कामना-पूर्ति करने वाले कल्पतरु हैं।* देवों, 
मुनियों, संतों तथा गो-ब्राह्मणों ग्रादि के पालक, रक्षक, निस्तारक एवं आनंदमंगलदायक हैं।'' 
यही नहीं, वे व्यापक रूप से सर्वरक्षक, सर्वोपका री, कल्याणकारी और मंगछमूर्ति हैं।' ' वे मद, 
मोह, क्रोध, लोभ, काम आदि के विनाशक**; एवं त्रास, संशय, विषाद, भय, शोक आदि के 
हर्ता हैं।'* ग्रात्तंबंधु, श्रात्ति-भंजन और त्रितापमोचन हैं।'* पाप-दूषण-हा री एवं पतितपावन | 
हैं। दंद्वह्दारी, भवतारक, कंवल्यपति और निर्वाण-दाता हैं।* काल, कर्म स्वभाव आ्रादि के 
नाशक हैं ।*” खलों, विशेषकर भसुरों, के घालक एवं धरती का भार उतारने वाले हैं ।'* वे तीनों 
ऐश्वर्यं-विभूतियों शील, शक्ति और सौंदर्य से संपन्न हैं।' पांचरात्र आ्रागम में प्रतिपादित"' 
नारायण के षड्गुणों ज्ञान, शक्ति, ऐश्वर्य, बल, वीर्य तथा तेज से युक्त हैं।** उनके पूर्वोक्त 
विविध गुणों में 'सात्वततन्त्र' में बतलाये गये भगवान्‌ के ब्रह्मण्य आदि बासठ 'भग' भी 
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समाहित हैं।' अपने इन गुणों के कारण राम मुनि-मानस-हंस हैं; ब्रह्मा और महेश के भी 
पृज्य हैं; वे ही एकमात्र ज्ञेय हैं। उनका सुयश पुराणनिगमागम में विदित है; सिद्ध-मुनीशों द्वारा 
प्रशंसित है; कोटियों शारदा तथा शेषनाग भी उनके गृुणगण का लेखा करने में असम हैं ।* 
राम के विरोधी गण--श्रुतियों में ब्रह्म के परस्पर-विरोधी-गुणों की चर्चा की गयी है।* 
इसी प्रकार पुराणकारों ने भी भगवान्‌ को विरोधी गुणों का आश्रय बतलाया है।* “गीता', 
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'महिम्नस्तोत्र' आदि में भी उनके विरोधी गुणों का प्रतिपादत किया गया है।' इसी परंपरागत 
मान्यता के अनुसार तुलसीदास ने भी ग्रनिर्वाच्य भगवान्‌ की दुरूह महिमा प्रतिपादित की है । 
उनके निराकार राम भी इंद्रियरहित होकर भी ऐंद्रियकर्मकर्ता हैं।' निर्गुण होते हुए भी सगुण 
हैं-दारुगत अव्यक्त और व्यक्त भ्रग्नि की भाँति । इसीलिए उनका निरूपण करते समय 
तुलसी ने उन्हें बारंबार एक साथ ही निर्गुण-सगुण कहा है ।* वे गुणातीत होते हुए भी भोग- 
पुरंदर हैं।' ज्ञानगिरागोतीत होते हुए भी ज्ञानगम्य और वेदांतवेद्य हैं । अनाम होकर भी 
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अनेकनाम हैं ।* अगज॑गमय तथा स्वरूप होकर भी सर्वरहित और सर्वेभिन्‍न हैं ।' अरूप होकर 
भी विश्वरूप, निराकार होकर भी विश्वविग्रह एवं अंतर्पामी होकर भी बहिर्यामी हैं।* सर्व- 
वासी होकर भी वैकुंठनिवासी और क्षीरसागरस्थित हैं; सर्वरक्षक होते हुए भी सर्वभक्षकाध्यक्ष 
हैं।* वे व्याप्य भी हैं और व्यापक भी; विषम भी हैं और सम भी, अ्रगम भी हैं और सुगम 
भी; सुकर भी हैं और दुष्कर भी; ब्रह्म भी हैं और ब्रह्मवेत्ता भी; निर्वाण भी हैं और निर्वाण- 
दाता भी; वेकुंठ भी हैं और वेकुंठस्वामी भी ।! वे साधक और साध्य, वाचक और वाच्य, 
जापक और जाप्य, द्रष्टा और दृश्य, खष्टा और सुष्टि एक साथ हैं।' राम का चित्त कुलिश 
से भी कठोर और कुसुम से भी कोमल है।” राम के विरोधी गुणों के श्रनवेकधा उल्लेख का प्रयो- 
जन है उनके स्वरूप की भअज्ञेयता एवं अनिर्वचनीयता का प्रभावशाली प्रतिपादन । 

निग ण-सगृण-निरूपण की विशेषताएं--तुलसीदास के भक्तिदर्शन की सम्यक अवधारणा 
के लिए निर्गुण-सगुण-निरूपण-संबंधी कुछ बातें स्मतंव्य हैं--- 

१. केवलाहतवादी वेदांतियों ने ब्रह्म को परमार्थत: निर्गुण माना है। शुद्धाहंतवादियों का मत 
है कि ब्रह्म परमार्थत: सगुण है । कबीरदास अपने राम को निर्गुण और सगृण दोनों के परे 
मानते हैं। तुलसी के राम एक साथ ही निर्गुण-सगुण दोनों हैं। उनकी दृष्टि में राम के 
दोनों ही रूप वास्तविक तथा पारमाथ्थिक हैं । 

२. निर्गुण ब्रह्म ही दाशरथ राम, शिव, विष्णु, गणेश, दुर्गा, लक्ष्मी आदि नामों और रूपों में 
व्यक्त होता है। अतएव, सनातन धर्म में उपासक को उस परमेश्वर का नाम और रूप 
चुनने की पूरी स्वतंत्रता दी गयी है। प्रेमी अपने प्रेमपात्र से प्रेम करता ही है--बह चाहे जो 
भी वेषभूषा धारण करे। उसी प्रकार भक्त शील-शक्ति-सौंदर्य-संपन्‍्त भगवान्‌ का प्रेमी 
है--वह चाहे जो भी नामरूपात्मक उपाधि ग्रहण करे। अपने मन की प्रतीति और रुचि के 
प्रनुसार भक्त उसे किसी भी रूप में भज सकता है--नररूप में या नारीरूप में, कोमल 
रूप में या उम्र रूप में, मानवरूप में या अमानवरूप में । 

३. मनोवैज्ञानिक दृष्टि से स्वभावतः चंचल मन को निरुद्ध करके निर्गुण-निराकार ब्रह्म पर 
एकाग्र करना श्रत्यंत दुस्साध्य है। 'निर्गुन मन तें दूरि' है।* उसको टिकाने के लिए कोई 
निश्चित आधार होना चाहिए। सगुण ब्रह्म के नाम, रूप, गृण, लीला और धाम से नेत्र, 

१. नाम अनेक अनाम निरंजन | --रा० ७|३४।३ 

२, रा० ११८५) ५।५०|२, ६।१११(८ 

है, आअमशः -एरा० ११३२४ रा० ७|७२|३, वि० ५०३; विं० २६३।३, कबि० ७१२६ 

ड. कमशः “-रा० १|१८४५।१, वि० ५५७; वि० ५३६ 
४७ कमशर “रा० ७४।७२।२३ रा० ३/११।३; रा० ३४२१३ वि० ४४|७१ वि० ५६|३; बि० ४६५३ 
बिं० ५३८, ५५५ 
६. सिद्ध-साधक-साध्य, वाच्य-वाचक-रूप, मंत्र-जापक-जाप्य, सृष्ि स्रष्टा | 
परम कारण, कब्जनाभ, जलदाभतनु, सगुण निर्गुण, सकल-इृश्य-द्रष्ट || --बि० ५३७ 
७. कुलिसहु चाहि कठोर अति कोमल कुसुमहु चाहि | 
चित्त खग्मेस राम कर समुक्ति परह कहु काहिं || -रा० ७१३ ग॒ 
तु० दे०--वजादपि कठोराणि शदनि कुछमादपि | --उत्तररामचरित्त, २।७ 
दो० ८; मचसो5विषयो देव रूपं ते नि्गुण परम | --अ० रा० ६।८|४३३ दे०--के० उ० १8३, 





बहा राम ४७ 


कर्ण आदि अनेक इंद्रियों की तुष्टि हो जाती है। भ्रतएव निर्गुणोपासना में किये गये इंद्विय- 
दमन की अपेक्षा सगुणोपासना में किया गया चित्तवृत्तियों का उदात्तीकरण कम कष्टसाध्य 
एवं अ्रधिक स्थायी है । 

४. दूसरी दृष्टि से, भगवान्‌ का निर्गुण रूप सुलभ है। सगुण रूप को तो कोई बिरला ही सम 
पाता है। इस कठिनाई का ईश्वरविषयक कारण है उनकी अवतारुलीला की विचित्रता 
और रहस्यमयता । भावकविषयक का रण है मानसरोग, गृहासक्तता, उसमें श्रद्धा की कमी 
तथा भगवत्कृपा की अपात्रता । काकभुशुडि का एतद्विषयक प्रवचन भक्त की सात्त्विक श्रद्धा 
एवं रामक्ृपा के महत्त्व का प्रतिपादक है। सगुण रूप उन्हीं जनों के लिए ग्रगम है जो श्रद्धा- 
रहित तथा रामकझपा से वंचित हैं । ईशकृपा से वह अ्रनायास ही सुलभ हो जाता है। इस 
प्रसंग में यह भी स्मरण रखना चाहिए कि निर्गण की सुलभता केवल ज्ञानयोगियों के 
लिए है, कुयोगियों के लिए वह भी दुलभ है । 

५. तुलसीदास परमश्रद्धालु सनातनधर्मी हैं और सनातनधर्म की भ्राचारपरक दृष्टि से निर्गुण 
ब्रह्म पूजा का आ्रालंबन नहीं हो सकता। उसके लिए भगवान के सगृणरूप की मान्यता 


ग्रनिवार्य है । 
६, सगुणोपासना के द्वारा पुराणनिगमागमसंमत वेष्णव, शव, शाक्‍त शभ्रादि साधनाओं का 


सुगमता के साथ समन्वय भी हो जाता है। 
७. भ्रतएव निर्गुणरूप की तुलना में उनके सगृुणरूप को ही तुलसी और उनके राम- 


न. वन यथा अगागाए था "03४०-४५ लक ननननननन जननी नननना। चित नल 


१. नि्ग न रूप सुलभ अति सगुन जान नहिं कोइ | 

सुगम अगम नाना चरित सुनि मुनिमन प्रम होई || “ रा? ७|७१ ख 
२. अंतरजामिहु तें बड़े वाहरजामि हें रामु, जे नाम लिये तें | 

धावत पेनु पेन्हाइ लवाइ ज्यों बालक बोलनि कान किये तें | 

आपनि बूमि कहे तुलसी, कहिबे की न बावरि बात बिये ते | 

पैज परें प्रहलादहु को प्रगटे प्रभु पाहन ते, न हिये ते || --कवि० ७।१२६ 
३. शाम ब्रह्म ब्यापक जग जाना | परमानंद परेस पुराना | 

पुरुष प्रसिद्ध प्रकास निधि प्रगट परावर नाथ | 

रघुकुल मनि मम स्वामि सोइ कहि सिव नाएउ माथ || “रा० १११६ 

सोइ प्रभु मोर चराचर स्वामी | रघुवर बस उर्‌ अंतरजामी || -+रा० १११६१ 
४. सीता अन॒ज समेत प्रभु नील जलद तनु स्यथाम | 

मम हिय बसहु निरंतर सगुन रूप ओ राम || “>रा० ८ 
५. जदपि बिरज्ञ व्यापक अबिनासी | सबके हृदय निरंतर बासी || 

तदपि अनुज श्री सहित खरारी | बसतु मनसि मम कानन चारी ॥ 

जे जानहिं ते जानहें स्वामी | सगुन अगुन उर अंतरजामी || 

जो कोसलपति राजिव नयना | करहु सो रामु हृदय मम अयना || ->रा० ३।११।६-१० 
६. जयपि ब्रह्म अखंड अनंता | अनुभवगम्य भजहिं जेहि संता || 

अस तब रूप बखानों जानों | फिरि फिरि सगुन बह्म रति मानों || --रा० ३१३|६-७ 
७. हम सब सेवक अति बड़ भागी | संतत सगुन ब्रह्म अनुरागी || --रा० ४।२६।७ 
८. कोड ब्रह्म निगु न ध्याव | अब्यक्त जेहि श्रुति गाव || 

मोहि भाव कोसल भप | श्रीराम सगुन सरूप || --रा० ६।११२|७ 





पथ 


दर 


तुलसी दर्शन-मौमांसा 


वेद*, काकभुशुंडि' झ्ादि विशेष ग्राह्म समभते हैं । 

राम का सगृणरूप इतना मनोमोहक है कि विदेह जनक का निर्गुणरूप में लीन वीतराग 
मन उन्हें देखते ही ब्रह्मसुख को बरबस त्याग कर उनमें श्रभुरक्‍्त हो गया।* इसीलिए 
तुलसी ने राम की जितनी भी स्तुतियाँ की या करायी हैं उन सभी में उनके सगुणरूप पर 
ही विशेष बल किया है। 


९. भगवान्‌ के सगुणरूप को निर्गुण से श्रेष्ठ मानते हुए भी तुलसी निर्गुण के विरोधी नहीं हैं । 


१०. 


यह बात पूर्वोक्षि उद्धरणों के पूर्वार् से स्वतः प्रमाणित है। गोपियों के मुख से निर्गण की 
जो निदा तुलसी ने करायी है” उसका कारण उद्धव के द्वारा, पात्रापात्र का विचार किये 
बिना ही, ब्रजबालाओं पर लादा गया अवांछनीय ज्ञानोपदेश है! कवि के मन में निर्गुण के 
प्रति कोई तिरस्कारभाव नहीं है ।* 
सगुण के ज्ञान के लिए निर्गुण का ज्ञान प्रावश्यक नहीं है। कितु निर्गुण के ज्ञान के लिए 
सगुण का ज्ञान आवश्यक है--- 

ग्यान कहै भ्रग्यान बिनु तम बिनु कहै प्रकास । 

निरगन कहे जो सगून बिन सो गुरु तुलसीदास ॥* 
उद्धृत दोहे में उपमान रूप में 'अरग्यात' और 'तम' का प्रयोग केवल अनिवारयतारूप सा धर्म्य 
का द्योतक है। सगृण ब्रह्म के स्वरूप को मोहात्मक मान बेठना भ्रम होगा । इसी प्रकार 
'मायाछम्न न देखिए जसें निर्गुण ब्रह्म” का तात्पर्य यह नहीं है कि ब्रह्म माया से आवृत 
होकर श्रविद्याग्रस्त होता है। वह स्वेच्छा से नामरूपात्मक उपाधि ग्रहण करता है। ब्रह्म 
की शक्ति माया जीव के लिए ही प्रावरणरूप है । माया-निर्मित जगत्‌ ब्रह्म की ही अ्रभि- 
व्यक्ति है। ब्रह्म और जीव के बीच में माया का श्रावरण होने से जीव ब्रह्म को नहीं देख 
पाता | 


११. भ्राचा रशास्त्रीय दृष्टि से, निर्गुणभक्ति के श्रधिकारी द्विजन्मा योगी ही हैं, क्योंकि स्त्रियों 


र्‌ 


2५ 


तथा शूद्रों को योग-तप करने का अ्रधिकार ही नहीं है। दूसरी ओर सगुणभक्तित के क्षेत्र में 
इस प्रकार की कोई सीमा नहीं है। उसका अ्वलंबन सभी कर सकते हैं--सामान्य गृहस्थ 





१ जे ब्रह्म अजमद्वैतमनुभवगम्य मनपर, ध्यावहीं | 


ते कहडँ जानहुँ नाथ हम तब सगुन जछु नित गावहीं || --रा० ७१ ३| छुं०६ 
जेहि पूछों सोइ मुनि अस कहई । ईस्वर सव॑ भूत मय अहई || 

निगु न मत नहि मोहिं सुहाई | सगुन ब्रह्म रति उर अधिकाई || --रा० ७३१०८ 
ब्रह्म जो निगम नेति कहि गावा | उमय बे थरि की सोइ आवा | 

सहज बिराग रूप मनु मोरा | थकित होत जिंमि चंद चकोरा || --रा० १।२१६॥१-२ 
इन्हृहि बिलोकत अति भनुरागा | बरबस ब्हमसुखहि मनु त्यागा || --रा० १२१६३ 


४. जाइ अनत सुनाइ मधुकर ज्ञान गिरा पुरानि | 


मिलहिं जोगी जरठ तिन्हहिं दिखाउ निरगुनखानि || --कू० ५२ 


५. सूरदास ओर 'रत्लाकर? ने तो निग णोपासना को पुरीष तक कहला दिया हे--- 


चरद्वास पूरीषहि पटपद ! कहत फिरत है सोई | --अमरगीतसार, पद १६९ 
चंद अरविंद लॉ सराह्मो जजचंद नाहि, ता मुख को काकचंचवत करिबौ कहौ | --उद्धवशतक, ३८ 


६. दो० २५१ 
७, रा० ३।१६ क॒ 


ब्रह्म राम ५६ 


स्‍त्री और शूद्र भी ।* 

१२. निर्गुण-निराकार ब्रह्म जीव की भाविक संतुष्टि नहीं कर सकता। उस उदासीन निर्लेप पर- 
मात्मा से आत्मकल्याण की आशा करना व्यथे है। तितापपीडित लोक-यात्री को तो ऐसा 
आराध्य चाहिए, जो उसके प्रति सहानुभूति प्रदर्शित कर सके। सगृण-साकार राम इसी 
प्रकार के भजनीय हैं । भक्त पर उनकी श्रपार ममता है। वे उसके मंगल का सदेव ध्यान 
रखते हैं, स्नेहमयी जननी की भाँति भक्त की निरंतर रखवाली करते हैं ।* 

१३. तुलसी ने निर्गुण-निराकार राम की अपेक्षा सगुण-साकार राम की भक्तिक्नो गौरव दिया । 
इसके कई अन्य कारण भी थे-- 

क, 'सुरसरि सम सब कहूँ हित * चाहने वाले तुलसीदास को शंकराचार्य का केवलाहैत- 
वाद जनसाधारण के लिए शत्य॑त दुग्राह्म एवं अ्रव्यावहारिक प्रतीत हुआ । 
ख. वेष्णव वेदांताचार्यों की दाशनिक मीमांसा धर्मानुकूल लोकोपयोगी होने के कारण 
अधिक ग्राह्मय थी । 
ग. कवि पर पुराण, इतिहास, स्मृतियों तथा भक्तिश्मास्त्रीय ग्रंथों का विशेष प्रभाव था। 
घ. उसकी पौराणिक वृत्ति और व्यक्तिगत कुंठाओं ने भी उसे ऐसे भगवान्‌ की शरण में 
जाने के लिए प्रेरित किया जिसके समीप पहुँचकर वह कुछ आत्मनिवेदत कर सके । 
5. तत्कालीन हिंदी-साहित्य की भक्तिधाराश्रों का प्रभाव भी कम नहीं है। वेष्णव 
भक्तिधाराशञ्रों ने कवि को सगृण-भक्ति के प्रति भावात्मक प्रेरणा थी। वेद-विदृषक 
निर्गुणिया संतों तथा प्रेममार्गी सूफ़ियों की निराकारोपासना ने उद्दीपन का कार्य 
किया । 
राम का विराद रूप--श्रुतियों* और पुराणों" में ग्रनेक स्थलों पर भगवान्‌ के विराट रूप 
का वर्णन किया गया है। स्थान-स्थान पर उनके इस रूप की संक्षिप्त ग्रभिव्यक्ति भी की गयी 
है। तुलसीदास ने भी राम के विराट रूप का निरूपण दो प्रकार से किया है--कहीं तो 
सांकेतिक निदर्शन के रूप में और कहीं विस्तृत सांगवर्णनपूर्वंक ।* इन वर्णनों के पुन: दो रूप हैं। 
कहीं तो विश्व को राम का शरीर मानकर उनके (राम के) श्रंगों के रूप में ब्रह्मांड के 
भागों का भ्रंकत किया गया है और कहीं राम के विराद शरीर के अंतर्गत (जैसे उदर में) 


आननिनीभिनाओ अललितणण-णलि न जििननीलनगशन नितिन कक नी ना खा: ्मऔ या ण अनानाओ ना हा लि जि कल "5 


१. यहाँ पर निगु णभक्ति' का तालये है शास्त्रसंगत निगु णभवित, निगु ण-निराकार बक्म का योगपूर्वक ध्यान | 
'सगुणभक्ति! में रामानुज की “प्रपत्ति? भी संमिलित है | 

२. सेवक पर ममता अति भूरी | -7रा० ७/७४|४ 
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६6 तुलसी-दशन-सौमांसा 


ब्रह्मांड के विविध लोकों की कल्पना की गयी है ।' दाशेनिक दृष्टि से उन दोनों प्रकारों में कोई 
तात्त्विक भेद नहीं है। दोनों में ही द्रह्मांड श्रंग है और राम अंगी । ऋग्वेद' में भी पुरुष को 
विश्व से दश अंगल अधिक और विश्व को उसका एक पाद बतलाने का प्रयोजन पुरुष को अंशी 
और विश्व को अंशरूप में निरूपित करना ही है। तुलसीदास द्वारा उपस्थापित रूपदर्शन दो 
प्रकार का है। पहला प्रकार वह है जहाँ राम ने ही भक्तों को अपने विराट रूप का दश न कराया 
है। कोशल्या एवं काकभुशुंडि इसी वर्ग के पात्र हैं।' दूसरा प्रकार वह है जहाँ ज्ञानी भक्तों ने राम 
के विराट रूप का ववयं भावन किया है। स्वयंवर-सभा में उपस्थित विद्वज्जन, मंदोदरी, ( मानवी- 
कृत ) वेद, तुलसीदास ग्रादि इसी दूसरे प्रकार के रूपदर्शी हैं। राम का विराद शरीर तीन रूपों 
में अंकित किया गया है---विश्वतनु मनुजरूप, संसारविटप-रूप एवं ब्रह्मांडघधारक रूप । 

ऋग्वेद के नारायण ऋषि ने विराट पुरुष का संक्षिप्त निरूपण किया था। उन्होंने बतलाया 
है कि वह पुरुष स्वप्राणिसमष्टिरूप ब्रह्मांडदेह है। सहस्रशीर्ष, सहस्राक्ष और सहस्रपाद है। 
वह विश्वव्यापक और विश्व से दश अंगुल अधिक है। इसका तात्पर्य यह है कि समस्त प्राणियों 
के भ्रनंत शिर, नेत्र एवं पाद उसी के हैं और वह ब्रह्मांडरूप होकर भी इस ब्रह्मांड के बाहर 
भी ग्रवस्थित है। भूत, वर्तमान एवं भविष्यत्‌ जगत्‌ वह पुरुष ही है। यह समस्त विश्व 
उसका एक पाद (लेशमात्र) है। चतुवेर्ण, देवता तथा विभिन्‍न लोक उसी के रूप हैं; इनकी 
उत्पत्ति उसी से हुई है । उसके मुख से ब्राह्मण, इंद्र तथा अग्नि; भुजाओों से क्षत्रिय, 
उसुभ्नों से बेश्य, चरणों से शूद्र तथा भूमि, मत से चंद्रमा, चक्षुओं से सूर्य, प्राण से वायू, नाभि 
से अंतरिक्ष, शिर से दौ:, श्रोत्र से दिशाएँ तथा इसी प्रकार अन्य लोकों की उत्पत्ति हुई 
है ।* अध्यात्मरामायण' में कबंध ने राम के दो प्रकार के शरीरों का वर्णन करते हुए उनके 
विराट वपु का विस्तारपूवंक कथन किया है।* 'भागवत' के शुकदेव” ने परीक्षित्‌ से और शंकर 
ने श्रीकृष्ण से वेराज पुरष लोकरूप भगवान्‌ विष्णु का व्यापक वर्णन किया है। 

विश्वरूप रास--तुलसीदास ने रावण के प्रति मंदोदरी द्वारा राम के विराद रूप का जो 
वर्णन कराया है* उसके मुख्य उत्तमर्ण अ्ध्यात्मरामायण' एवं भागवत” हैं। फिर भी पांत्र, 
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९. बिस्वरूप रघुबंस मनि करहु बचन बिस्वासु | 
लोक कल्पना बेद कर अंग्र-अंग प्रति जासु || 
पद पाताल सीस अनथामा | अपर लोक अंग-अँग विखामा || 
भृकुटि बिलास भयंकर काला | नयन दिवाकर कच घनमाला || 
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ब्रह्म राम ६१ 


संदर्भ, प्रतिपादित वस्तु तथा प्रतिपादनशैली की दृष्टि से उसमें बहुत भिन्‍नता भी है। पुरुष-सूक्त 
मंत्रद्रष्टा ऋषि का स्वतंत्र अंतर्देशन है। 'भ्रध्यात्मरामायण', भागवत' तथा 'रामचरितमानस' 
के वर्णन भी बहुत कुछ अंतर्देशेन या आत्मानुभूति के फल हैं, परंतु वे प्रबंध के अंतर्गत विशिष्ट 
पात्रों द्वारा कराये गये हैं। 'अध्यात्मरामायण' में राम के विराट स्वरूप का निरूपक पात्र गंधर्व- 
रॉज कबंध है; वह विद्यासंपन्‍त और पुरुष है, परम ज्ञानी है। 'रामचरितमानस' की मंदोदरी 
नारी है। यह बात विशेष ध्यान देने की है कि भारतीय वाइमय के इतिहास में मंत्रद्ष्टा ऋषियों, 
काव्यशा स्त्रियों, कवियों भ्रादि की पंक्ति में दिखायी देने वाली लब्धप्रतिष्ठ विदुषियों की संख्या 
पर्याप्त है। लेकिन, दर्शन के क्षेत्र में उनका भ्रभाव है। फिर भी तुलसी ने इस निरूपण के लिए 
मंदोदरी को चुना। कांता के मुख से उपदेश दिलाना अपेक्षाकृत कहीं अधिक रमणीयार्थ- 
प्रतिपादक होता है। यह चुनाव कवि की प्रतिभा और सहृदयता का परिणाम है। रावण माया- 
मनुष्य राम को प्राकृत नर समभ रहा है। उसकी यह भ्रांति दूर करने के लिए ही मंदोदरी ने 
राम के मनृजरूपी विराट शरीर का वर्णन किया है जो संदर्भ के सवंधा उपयुक्त है । 

नारायण ऋषि और शुकदेव मुनि ने ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य तथा शुद्र को उस परम पुरुष के 
मुख, बाहु, उरु तथा चरण के रूप में चित्रित किया था।'* तुलसी की मंदोदरी ने उनका नाम 
तक नहीं लिया क्योंकि प्रस्तुत संदर्भ में उनके उल्लेख का कोई तुक नहीं था। शेष मंद में से भी 
तुलसी ने बहुत कुछ छोड़ दिया । वे कवि थे। जो उन्हें काव्यदृष्टि से अ्रनपेक्षित प्रतीत हुआ उसे 
उन्होंने ग्रहण नहीं किया ।'* पौराणिकों का वर्णन कहीं-कहीं जुग्‌प्साकारी हो गया था ।* मर्यादा- 
वादी तुलसी को यह कदापि ग्राह्म नहीं था ।* उन्हें जहाँ जो सूंदर जँचा उसे ग्रहण कर लिया। 
भागवत' के 'तद्श्रूविजुम्भ: परमेष्ठिधिष्ण्यम्‌* की अपेक्षा अध्यात्मरामायण' के अ्रूभज्भ एव 
कालस्ते'* में भ्रधिक सौंदयं था, भ्रतएव तुलसी ने उसी का अनुक रण किया--भुकृटि बिलास 
भयंकर काला'। प्रबंधचारुता की दृष्टि से अंतःकरणचतुष्टय का एकत्र निदर्शन अधिक 
युक्तिसंगत समकभकर उसकी एक पंक्ति में निबंधता की अहंकार सिव बूद्धि श्रज मत ससि चित्त 
सहात'। 'अझानन अनल अंबपति जीहा का प्रथे भागवत” से ग्रहण किया, परंतु चौपाई को सरस- 
तर बनाने के लिए दूसरी पंक्ति की योजना स्वयं कौ--/उत्तपति पालन प्रलय समीहा' । 





अधथर लोभ जम दसन कराला | माया हास बाहु दिग पाला || 
आनन अनल अंबुपति जीहा | उतपत्ति पालन प्रलय समीहा' || 
रोमराजि अ्रष्यदस भांरां। अस्थि सैल सरितो नस्त जांरां || 
उदर उदधि अधगोजाततना | जगमय प्रभु की बहु कल्पनां || 
अहंकार सिव बुद्धि अज मन ससि चित्त महांन | 
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६२ तुलसी-दर्शन-सीमांसा 


राम के विराद रूप के निरूपक व्यक्ति भी दो प्रकार के हैं। पहला वर्ग कविनिबद्ध पात्रों 
का है। मंदोदरी श्रादि इसी श्रेणी के पात्र हैं। दूसरे में तुलसीदास स्वयं हैं। उन्होंने 'विनय- 
पत्रिका में विश्वायतन राम का जो निरूपण किया है' वह उनकी दाशं निक मान्यता का उत्कृष्ट 
तथा प्रामाणिक उदाहरण है। उसमें सांख्यवेदांतानुकूल सृष्टिप्रक्रिया की विवृति की गयी है। 
उसकी विवेचना आ्रागे की जाएगी । 
संसारविटप राम---रामचरितमानस में वेदों ने संसारविटपरूप राम की स्तुति की है--- 

प्रब्यक्त मूलसनादि तरु त्वच चारि निगमागम भने। 

षटकंध साखा पंचबीस अनेक पर्न सुमन घने॥। 

फल जुगल बिधि कदु मधुर बेलि श्रकेलि जेहि श्रालित रहे । 

पल्‍लबत फूलत नवल नित्त संसार बिदप नमामहें॥* 
तुलसीदास की इस कल्पना के मुख्य स्रोत 'कठोपनिषद्‌', गीता तथा 'भागवतपुराण' हैं।? यह 
संसारविटप अनादि है। अनादि काल से प्रवृत्त और (ज्ञान के बिना) प्रवाहरूप से अ्रच्छेय 
होने के कारण यह 'अनादि' कहलाता है ।* इसीलिए इसे सनातन * झौर पुराण" भी कहा गया 
है। इसका मूल श्रव्यक्षत है।' यहाँ अव्यक्त' का तात्पय है ब्रह्म--निर्गुणरूप राम ।< पुराण की 
यह उक्ति कि यह ब्रह्मवृक्ष अव्यक्त मूल से उत्पन्न भर उसी के शनुग्रह से उत्थित है*” उपर्युक्त 
श्र्थ का समर्थन करती है। भ्रनुग्र हकारक राम ही हो सकते हैं, मूलप्रकृति या माया नहीं । 
अब्यक्त' का श्र्थ अनभिव्यक्त या अज्ञात करना भी युक्तिसंगत नहीं है; क्योंकि 'अनादि'” में 
ही इसका समावेश हो जाता है। “कठोपनिषद्‌' (२।३॥१) और “गीता” (१५।१) पर भाष्य 
करते हुए शंकर ने भी वेदांतनिर्णीत अ्रव्यकत--मायाशक्ति--युक्त ब्रह्म को ही अश्वत्थवृक्ष का 
मूल कारण माना है। यह संसारतरु भी राम की मायाद्वारा निर्मित है ।** 'उयक्तसब्यक्त गतभेद' 
बिष्णो” से यह निष्कर्ष निकलता है कि राम शअ्रव्यक्तकारणरूप भी हैं और व्यक्तसंसा ररूप भी । 


१- राम विश्वायतन अहम हैं । प्रकृति, महत्तत्व, शब्दादि तन्मांवाएँ, स आंदि गुण, देवता, पंचमहाभत 
अतःकरणचतुष्टय, इद्रियों, पंचप्राण, कांल, परमांणु, चतन्यशब्तति, व्यवत-अव्यकत सभी कुछ विष्णु राम का 
रूप दे | विश्व उनका अंग मात्र है। उसका आंदि-मध्य-ञंत सब राममय है| जगत्कारण रोम उसमें उसी 
प्रकार से व्याप्त हैं जिस प्रकोर पट में तंतु, घट में मृत्तिकां, (दांसनिर्मित) हाथी में लकड़ों तथां कटक श्रादि 
अंभषरों में स्वणं | --बि० ५४|१-४ 

२. रा० ७।१३।| छु०५ 

३. क० उ० २|३।१, गीता, १५।१-२, भा० १० ३8॥१६, १०।२।२७-२८, ११|१२|२०-२४ 

४. विधि प्रप चु अस अचल शअनादी | --रा० २|१८२|३ 

५ दे०--गीता, १५।१ पर शा० भा० तथः रः० भा० 

$. क० उ० २(३।१ पर शा० भा०, गीता, १५१ पर शा० सा० तथा गू० दी० 

७. य एप संसारतरु: पुराण: कमात्मकः पुष्पफले प्रसूते | --भा० पु० ११।१२।२४ 

मानस? के टीकाकारों ने अव्यक्तः के अनेक अर्थ किये हैं--आदि शवित, निगुणि अद्य, भ्रव्यक्त ब्रह्म, 

अजात्त, रेफ, मूलग्रकृति श्रादि | दे०--मा० पी० ७।१३। छं ०५ 

€. कोउ ब्रह्म निर्गुन ध्याव | अब्यक्त जेहि श्रति गाव || --रा० ६।११३|७ 

६०. अव्यवत्तमूलप्रभवस्तस्ववानुग्रहोत्यित: | --गीता, १५१ पर शा० भा० में उद्धत | 

११. रा० ११४२२, १२२५२, ११५३ 

६२ वि० ५४३ 


| 
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इसमें चार त्वचाएँ हैं। प्रधान, महत्तत्त्व, श्रहृंकार और तनन्‍्मात्र' ही चार श्रावरण हैं, जो विश्व 
को त्वचा की भाँति झ्रावृत किये हुए हैं। भुशुंडिमोह के प्रसंग में तुलसी ने सप्तावरणभेद का 
उल्लेख किया है। ये सात आवरण विष्णपुराणवणित सप्तावरण ही प्रतीत होते हैं । भागवत- 
कार ने भी संसारतरु को “त्रिवल्कल' और 'सप्तत्वक्‌ कहा है ।* प्रस्तुत व्याख्या से उसका भी 
समाधान हो जाता है। पहले निरूपण में केवल प्रथम तीन अ्रभीष्ट हैं, और दूसरे में सातों । 
इनमें परस्परविरोध नहीं है । 
इसमें छः स्कंध' हैं जिन पर यह विशाल वृक्ष खड़ा है। ये छः स्कध हैं--गुण आर 
पंचतत्त्व । भागवत” में उल्लिखित 'त्रिनाल' और 'पञ्चस्कन्ध से तीन गुणों एवं पाँच तत्त्वों की 
प्रतीति होती है । ऐसा जँचता है कि तुलसी ने गुणों को प्रकृतिरूप में एक और तत्त्वों को विक्ृति- . 
रूप में पाँच मानकर छः स्कंघों की कल्पना की है। 'भागवत' के शुकदेव ने इस वृक्ष को षडात्मा 
भी कहा है।' उससे इसका षडिवध स्वभाव (अस्ति, जायते भ्रादि) ही ध्वनित होता है। 
'कठोपनिषद्‌' के अश्वत्थवृक्ष में स्कंध की चर्चा नहीं है, परंतु अपने भाष्य में शंकर ने प्राणियों 
के लिगशरीर को स्कंध माना है।* प्रस्तुत संदर्भ में उनकी यह मान्यता ठीक नहीं बैठती। 
इसमें पचीस शाखाएँ हैं--प्रकृति (मूलप्रकृति, श्रव्यक्त या प्रधान), महान (बुद्धि ), भ्रहंकार, 
पंचतन्मात्र, पंचमहाभूत, मन, प्राण, पंचबुद्धी द्विय और पंचकर्मेंद्रिय ।* प्रधान आदि के भ्रगेक बार 
परिगणन में कोई विप्रतिपत्ति नहीं है, क्योंकि जिन तत्त्वों से वृक्ष के स्कंध का निर्माण होता 
है उन्हीं से वल्कल और शाखा का भी । तुलसी ने कपिल को तत्त्वविचारनिपुण कहा है और 
सांख्य-तत्वों का यथावसर उल्लेख भी किया हैं।'' इससे सिद्ध होता है कि उन्हें साख्य-दशेन 
की सृष्टिप्रक्रिया*' वेदांत श्रौर पुराण के ग्रनुसार मान्य है। यहाँ पर 'शाखा' के अंतर्गत प्रशा- 
खाएँ भी संमिलित हैं । श्रष्टविटप, ग्यारह शाखाएँओऔर महाभूत विशाखाएँ? भी उन्हीं के 
श्ंतर्भत हैं। शंकर**, रामानुज** आदि के द्वारा कथित स्वर्ग आदि का समावेश भी उक्त पचीस 
तत्त्वों में हो जाता है। क्‍ 
१. ल्वच चारि के अनेक अर्थ--चार अवस्थाएँ, चार अवस्थाओं के चार विभु, शद्धसल-सत्तत-र॒ज-तम, अंतः- 
करणचतुश्य आदि | --दे०--मा० पी० ७।१३| छुं०५ छ 
- दे०--तत्त्वत्रयभाष्य, पू० ४८-४६ 
 सप्ताबरन भेद करि जहाँ लगें गति मोरि | --रा० ७।७६ ख 
- प्रधान, महान्‌, अहंकार, शब्द, स्पशे, रूप ओर रस | --वि० पु० १।२|३४-४४ 
» क्रमशः --भा० पु० ११।१२।२२३ १०।२|२७ 
, धटकंध' के विभिन्‍्त अ्4--अरि्ति-जायते-विपरिणमते-बद्धंते-क्षीयते-नश्यति, क्षवा-तृषा-हष-शोक-जन्म-मरण, 
पंचतत्व भ्रोर मन, पंचबुद्धीद्िय ओर मन, आदि | --दे०--मा० पी० ७|१३। छु० ५ 
- है अस्य बीजे शतमूलस्त्रिनाल: पण्चरकन्धः पन्चरसप्रसूतिः | --भा० पु० ११।१२।२२ 
» भा० पु० १०२२७ (चतूरसः पण्चविषः पडात्मा) 
" सबंप्राशिलिंगमेदस्कन्ध! +-क० उ० २|३।१ पर शा० भा० 
१०. 'पंचबीस? के अन्य श्रर्थों के लिए दे०--मा० पी० ७।१३। छं०५ 
११. रा० १(१४२|४६-४, वि० ५४|२-३ 
१२ सांख्यत्लनिरूपण के लिए दे०--सा० का० ३ पर वाच० और गौड० 
१३. क्रमशः --भा० पु० १०२२७; भा० पु० ११।१२।२२) गीता, १५।१ पर शा० भा० ओर गू० दी० 
१४. स्वर्गंनरकतियवप्रेतादिभिः शाखामिः अवाक्शाखः ---क० उ० २|३।१ पर शा० भा[० 
१५- सकलनरपशुस्गप कि कृमिकीटपतह्नस्थावरान्ततया अपः्शाख्लवम्‌ --गीता, १५१ पर रा० भा[० 
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इसमें भ्रनेक पर्ण हैं। गीता में वेदों को संसारवृक्ष का पर्ण कहा गया है।' धर्माधर्म उनके 
हेतु तथा फल के प्रकाशक वेद इस विश्व के रक्षक हैं; क्योंकि यह श्रुतिप्रतिपादित काम्य कर्मों 
से ही बढ़ता है।” गीता और उसके भाष्यकारों के इस प्रबल प्रमाण के विरुद्ध 'मानस-पीयूष' 
आदि में दिये गये विभिन्‍त अर्थ (विषय, वासना, मन के संकल्प आवि) अग्राह्म हैं। तुलसीदास 
की दृष्टि में केवल श्रुति ही नहीं स्मृति, इतिहास, पुराण श्रादि सभी श्राप्त ग्रंथ प्रमाण्य हैं॥ 
दंकराचार्य ने भी अपने कठोपनिषद्-भाष्य में श्रुति के साथ स्मृति, न्याय आदि की गणना की 
है। यह संसारवृक्ष बहुत-से सुमनों से युक्त है। यज्ञ, दान, तप आदि क्रियाएँ*, धर्म और अधर्म * 
ही पुष्प हैं, जो आगे चलकर फलदायक होते हैं। इसमें दो प्रकार के फल” लगते हैं--शभ तथा 
अशुभ ।* शुभ फल सुखदायक होने से मधुर शोर अशुभ फल दुःखदायक होने से कटु होते हैं । 
अन्यत्र विभिन्‍न ग्रंथों में विभिन्‍न दृष्टियों से इन फलों की चर्चा की गयी है। कहीं पर तीन 
प्रकार के फल बतलाये गये हैं--इृष्ट, भ्रनिष्ट तथा मिश्र और कहीं पर दो प्रकार के--विहित 
एवं निषिद्ध ।*' कहीं सुख-दुःख'' को और कहीं प्राणियों के उपजीव्य*' को फल कहा गया है। 
उन सबको इन्हीं दो के अ्रंत्गंत समझना चाहिए। इस पर आश्रित रहने वाली एक बेल है । यह 
वलली वासना की है।** इसे माया या संसार का उपमान मानना अपेक्षित नहीं है। मायाशक्ति- 
युक्त राम ही तो संसारवृक्ष के मूल हैं और यह बेल उस वृक्ष पर ही आश्रित है, अतएवं उनकी 
पुनरावृत्ति समीचीन नहीं है।* यह संसारविटप नित्य पलल्‍्लवित होता और फूलता रहता है। 
अर्थात्‌ इस संसार में इंद्रियों के शब्द आदि विषयों तथा विषयभोगों की प्रवृत्ति प्रवाहरूप से 
चलती रहती है। प्रस्तुत पंक्ति में 'पल्लव' और 'फूल' उपर्युक्त पर्ण तथा सुमन से भिन्न प्रर्थ में 


१. छन्दांसि यस्य पणोनि --गीता, १५।१ 
२. यथा वृत्॒स्य परिरतणाथानि पर्णानि तथा वेदाः संपतारवृज्षपरिरतणार्था वर्गाएग कॉतु झदप्रकार दा पछात्‌ । 
“गीता, १५१ पर शा० भा० 
३. श्रृतिप्रतिपादिते: काम्यकममिः विवद्यते अय॑ संसारदृत्:: इति छन्दांसि एव अस्य पर्णानि, पत्नैः हि इक्षो वर्षते | 
“गीता, १५१ पर रा० भा० 
४. श्रतिस्ममृतिन्यायविद्योपदेशपलाश: ---क० उ० २।३।१ पर शा? भा[० 
५. यशदानतपञआयनेकक्रियातुपुष्पः --क० उ० २|३।१ पर शा० भा० 
६- धर्मावमंसुषुष्पश्वच--गीता, १५१ के भाष्य में शंकर ओर मधुसूदन सरख्ती द्वारा उद्धत 
७. दे०--भा० पु० १०।२२७, ११।१२।२२ 
रा? २२१८२|२; दे०--भ० चु०, पू० २३६, २४२ 


६. अनिष्टमिष्टं मिश्र॑ थ त्रिविधं क्मंणः फलम्‌ | भवत्यत्यागिनां प्रेत्य न तु संन्यासिनां क्वचित्‌ || 
“गीता, १८१२ 


१०. फलमित्ति | विहितनिषिद्धफलम्‌ | --शा० भ० सू० ३।१|७ पर भ० च० 

११- सुखदुःखफ़लोदय: --गौता, १५।१ के भाष्य में शंकर और मधसूदन सरस्वती द्वारा उद्दत 

१२. गआण्युपजीव्यानन्तफलः ---क० उ० २|३।१ पर शा० भा० 

१३. बासना-बल्लि खर-कृटकाकुल बिंपुल --विं० ५३|२ 

१४. दे०--मा० पी० ७|१३| छं० ५ पर दिया गया नक्शा | 

१५. संसार-वृत्-निरूपण के उपयुक्त प्रस॑ गों में 'कठोपनिषद”, “मगवदगीता?, भागवतर आदि में वल्‍ली का 
कोई उल्लेख नहीं किया गया है, परंतु गीता! (१५।२) में उक्त कर्मानबंधी मल (जिसे शंकर ने अपने 
भाष्य में “कर्मफलजलितरागद्वेषादिंवासना? बतलाया है) 'रामचरितमानस' की 'बेलि” से बहुत कुछ लत्ष्याथे 
साम्य रखंता हे | 
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विषयों एवं विषयभोगों के प्रतीक हैं ।* 

कठोपनिषद्‌” एवं भगवदुगीता” में ऊर्ष्यमूल तथा अ्रध:शाख अश्वत्थ-वृक्ष के रूप में 
संसार की कल्पना की गयी है। उक्त दोनों पर भाष्य करते हुए शंकर ने उसे केवल मायिक 
जगत्‌ का रूप माना है; ब्रह्म का नहीं। उन्होंने उसे संसारमायामय वक्ष कहा है।* “राम- 
चरितमानस' का संसारविटप 'कठोपनिषद्‌', गीता, भागवत' आदि के उपरिविवेचित संसार- 
वृक्ष से कुछ भिन्‍न है। यह मायिक रचनामात्र नहीं है, अपितु स्वयं भगवान्‌ राम का ही रूप है ।* 
आर, भजनीय भगवान्‌ का स्वरूप होने के कारण उनसे ग्रभिन्‍न है।* इसीलिए तुलसी ने किसी 
कुठार के द्वारा उसे छिन्न-भिन्‍न करके मोक्षप्राप्ति की बात इस छंद में नहीं कही है जैसा कि 
उनके पूर्ववर्ती मनीषियों ने कहा है।” वृक्ष शब्द का निवंचन करते हुए शंकर ने स्पष्ट किया है 
कि छिन्न किये जाने के कारण ही यह वृक्ष कहलाता है।* यह संसार अरव्वत्थवृक्ष की भाँति 
नित्य चंचल स्वभाव वाला है, और कल तक भी टिका नहीं रह सकेगा, अतएवं इसे “अशवत्थ' 
कहते हैं ।* तुलसीदास का निरूपण भक्त के सर्वात्मभाव का अभिव्यंजक है, जिसके लिए सब कुछ 
ब्रह्म मय ही है। जो समस्त जगत्‌ को प्रभुभय देखते हैं उनके समक्ष जगत्‌ के विरोध या निरोध 
का प्रदन ही नहीं उठता--- 

निज प्रभुगय देखाह जगत केहि सन कर्राह बिरोध।'' 


भ्रवतार-निरूपण-- 
अ्रवतार--अभ्रवता र-निरूपण तुलसीदास के प्रतिपाद्य राम के चरितचित्रण का एक 
मुख्य अंग है। अवतार' शब्द का मुल व्युत्पत््यर्थ है--उतरना। भक्त का भगवान्‌ सर्वे- 
व्यापक होते हुए भी वेकुंठ-सरीखे विशिष्ट धाम में निवास करता है. जिसकी कल्पना भूलोंकि 
के ऊपर की गयी है। झ्ावश्यकता पड़ने पर भक्त के कल्याण के लिए भगवान्‌ भूतल पर उत्तर 
श्राता है। वेकुंठ से जगत्‌ में भगवान्‌ का झ्रागमन उसका अवतार है।' इस संबंध में यह 
१. गीता? में भी विपयप्रवाल का उल्लेख किया गया है--गुणप्रवृद्धा विषयप्रवाला: (गीता, १५२); 
दे०--डक्त पर शा० भा०, रा० भा० ओर गू० दो० 
२. ऊर्घ्वमूलोब्वाक्शाख एपोडश्वत्थः सनातनः । तदेव श॒क्र तदू ब्रह्म तदेवामृतमुच्यते | 
तस्मिल्लोकाः श्रिताः सर्वे तदु नात्येति कश्चन | एतद्दे तत्‌ || -+क० उ० २|३।१ 
३. ऊध्वमूलमधःशाखमश्वत्थ प्राहुरव्ययम्‌ | छन्दांसि यस्य पर्यानि यस्त बेद स वेदवित्‌ || >गीता, १५॥१ 
४. संसारमायामर्य वृक्षम-गीता, १५१ पर शा० भा० 
४- यद्यपि संसारवृत्त के उपयु कृत दो बणेनों में भागवतकार ने उसे भगवद्र प नहीं माना तथापि उसे भुवनद्र म? 
भगवान्‌ की कल्पना निस्संदेह मान्य है | (दे०--भा० पु० ३/६।१६) 
६. भजनीयेनाद्वितीयमिदं कत्स्नस्य तत्स्वरूपत्वात्‌ | +शा० भ० सू० ३११ 
७. गीता, १५३, भा० पृ० ११।१२|२४ 
८. वृक्षेश्व अश्चनात--क० उ० २।३|१ पर शा० भा० 
९. अश्वत्थोडखत्थवत्‌कामकमंबातेरितनित्यप्रचलितस्वभावः ---क० उ० २|३।१ पर शा० भा० 
न श्वो5पि स्थातेति ->गीता, १५।१ पर शा० भा० श्रौर गू० दी० 
१० स्व खल्विरं बह्म | ->छा० उ० ३।१४१५ 
११. रा० ७।११२ख 
१२: अवतरखं बेकुरठादत्रगमनम्‌ | --सुवोधिनी, १(१।२ पर टिप्पणी 
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बात ध्यान देने योग्य है कि संकट-काल में भक्त स्वयं भगवान्‌ के उपर्युक्त धाम में जाकर दुह्ाई 
नहीं देता, वल्क्रि वह भक्तवत्सल भगवान्‌ ही आत्ति-पीड़ित भकक्‍त के सहायत।र्थ उसके समीप 
चला आता है। परिस्थितियों के प्रनुसार भगवान्‌ कोई व कोई शरीर धारण करके आविर्भूत 
होता है--जैसे वराह, नृ्सिह श्रादि ।* इस प्रकार भगवान्‌ का अपने धाम से उतर ब्राकर किसी 
रूपविशेष में प्रकट होता 'अवतार' है। भक्तों का श्रवतार-सिद्धांत अनुभव का विषय है, उसे 
प्रत्यक्ष आदि लौकिक प्रमाणों की वैज्ञानिकता के निकष पर परखना उचित नहीं है। 

राम के संबंध में तुलसी ने प्रायः अवतार या उसके समशील शब्दों का ही व्यवहार 
किया है।* परंतु अनेक स्थलों पर उन्होंने राम-जन्म की बात भी कही है। यहाँ पर यह शंका 
बिल्कुल स्वाभाविक है कि जन्मने वाले राम की मृत्यु भी अवश्यभावी होनी चाहिए; और, 
जो जन्ममरण-परतंत्र है वह भगवान्‌ कैसे हो सकता है ? इसका समाधान यह है कि इन संदर्भो 
में 'जन्म' का प्रयोग सामान्य लोकव्यवहार की दृष्टि से किया गया है। इन प्र॒संगों में 'जन्म' का 
अर्थ है--अवतार ।* भगवान्‌ द्वारा देहरूप का अंगीकार “जन्म है।' सूक्ष्म तात्तविक दृष्टि से 
जीव के जन्म और भगवान्‌ के जन्म में स्पष्ट भेद है। कर्मो के वशवर्ती जीव का शरीर उसका 
भोगायतन है, कितु स्ववश भगवान्‌ का शरीर कर्मभोगायतन नहीं है। इसीलिए तुलसी ने उसे 
इच्छामय तथा 'लीलातनु' ” झ्नौर राम को मायामनुष्य कहा है। इसी दृष्टि से वार्वती का 
शरीर भी 'लीलाबपु' है।”” अ्रजन्मा भगवान्‌ का जन्म  ' (शरीरधारण ) लीलामात्र है।'* उनके 
नाम, रूप, लीला आदि नटचर्या की भाँति उनके वास्तविक स्वरूप से भिन्‍न केवल औप।धिक 
हैं।** जीव का शरीर प्राकृत, पांचभौतिक अ्रथवा मायिक होता है; लेकिन भगवान्‌ का घरीर 
जप्राकृत), विकाररहित, दिव्य और चिदानंदमय होता है।* * यही कारण है कि अवता रलीला 
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भवतवात्सल्य'च ने कगुणोल्ट्णु: (भ० च०, पृ० ६३८), तत्तत्मजावीयरूपेण आपर्भावः | (यर्त/न्द०, पृ० १३६) 
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१४. भगदतों व्यूहुविभवार्चावतारशर्रीराण्यपि अगप्राक्तमयानि | --बर्वम्द्ृ०, पृ० ८२ 
भगवतोडप्र/क्षतदिव्यमद्बलविय्रह: | --यतीन्द्र ०, पृ० ८३ 

१५. चिदानंदमय देह तुम्हारी | बिंगत विकार जान अधिकारी | 
नर तनु धरेद्ु संत सुरकाजा | कहहु करहु जस प्राकृत राजा || --रा० २| १२७ |३ 
ओर भी दे०--रा० ११३२, गी० १५३, ७२११०; 


ब्रह्म राम ६७ 


समाप्त करने के बाद वाल्मीकि के राम ने अपने वैष्णव तेज में और भागवत के कृष्ण ने अपने 
नित्यविभूति-धाम में सशरीर प्रवेश किया | भगवान्‌ के देहपरतंत्रत्व का प्रशव॒ उठता ही नहीं । 
“रामजन्म' का तात्यय॑ है--राम का श्रव्यक्त-निगु णग-निराकार रूप से व्यक्त-सगुग-साकार रूप 
में आविर्भाव । इसी को तुलसी ने राम का प्रकटना भी कहा है।* गीता' में उक्त 'सम्भव' का 
श्रेथ भी प्राकटय ही है, उत्पत्ति नहीं। स्वशक्तिमात्र से उद्भूत होने के कारण भ्रवतार के जन्म- 
कम अलौकिक एवं दिव्य होते हैं ।* विग्रहविशेष के रूप में प्रकट होने वाले! भगवान्‌ की भास- 
माना एकदेशीयता उसकी सर्वव्यापकता या विभूता का प्रतिबंध नहीं करती--दीपादुत्पन्त- 
प्रदीपवत्‌ । औपनिषदिक ब्रह्म के पूर्णत्र की मान्यता” तुलसी के अवतारिरूप एवं अवता ररूप 
राम के विषय में भी पूर्णतः: चरितार्थ होती है। भागवत की भाँति 'रामचरितमानस' में भी 
भगवान्‌ के एक साथ हूं। अनेक लीलारूपों की चर्चा अनेक बार की गयी है ।* जिस प्रकार भ्रग्ति 
निराकाररूप से दारु आ्रादि में सर्वत्र व्याप्त है और साथ ही वस्तुविशेष या देशविज्येष में उसका 
रूप दृष्टिगोचर होता है, एक स्थान में प्राकटय होने पर भी अन्यत्र उसका अभाव नहीं होता; 
उसी प्रकार भगवान्‌ निराकाररूप से सर्वव्यापक होते हुए भी साकाररूप से देशकालविशेष 
में प्रकट होता है।' वाइ्मनस अगोच र निगु ण ब्रह्म ही बालकरूप में दशरथ के झ्राँगन में विचरण 
करता है।'' 'अ्रवतार' शब्द का एक व्यापक श्र्थ है--नये रूप में श्राविर्भाव |? तुलसी ने इस 
अर्थ में भी उसका व्यवहार किया है। राम की शक्तिरूपा सीता, शिव की शक्तिरूपा भवानी, 
भक्‍तश्रेष्ठ हनुमान और प्रतिनायक रावण के जन्म को, इसी भ्रर्थ में, विशेष गौरवान्वित करने 
के लिए, कहीं-कहीं अवतार' की संज्ञा प्रदान की गयी है? । 

प्रवतार का प्रयोजत--भगवान्‌ शरीर क्‍यों धारण करता है ? इस प्रश्त का निश्चित उत्तर 
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११- मन क्रम बचन श्रगोचर जोई | दसरथ अजिर बिचर प्रभु सोर || --रा० १२०३३ 
१२. अवतार आविभावः--रघुवंश, ५।२४ पर मल्लिनाथ की संजीविनी टीका 
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द््ष तुलती-दर्शन-मीमांस! 


देना कठिन है। उसके पभ्रवतार के हेतु का 'इदमित्य॑ निरूपण नहीं किया जा सकता।' राम- 
जन्म के ग्रनेक हेतु बतलाये गये हैं। वे परम विचित्र हैं--एक से एक बढ़कर | प्रत्येक्त कल्प में 
भगवान्‌ अ्रवतार लेकर लीला करते हैं ।* उनके श्रवतारों, लीलाग्रों और कथाश्रों की कोई सीमा 
नहीं । कल्प-भेद से उनकी संख्या अनंत है। ब्रह्मतानी मुनियों और तदनुसार मानस के शंकर 
ने रामावतार के कारणों का अपनी बुद्धि के अनुसार निरूपण किया है।* तुलसीदास ने रामा- 
बतार के जिन प्रयोजनों का स्थान-स्थात पर निदर्शन किया है उनके दो रूप हैं--पामान्य और 
विशिष्ट । अवतार के सामान्य कारण सभी अवतारों के व्यापक हेतु हैं। विभिन्‍न दृष्टिबिदुश्रों 
से सुक्ष्मेक्षिकापूर्वक देखने पर इन सामान्‍य प्रयोजनों के चार रूप प्रतीत होते हैं -- 

१. साधुजन, ऋषि-मुनि, भकतगण, गो, ब्राह्मण, भूमि, देवता, नाग-नर श्रादि का परित्राण 
ग्रवतार का प्रधान प्रयोजन है। राम के लोकरंजनकारी कार्यों के ग्रवसरों पर देवताग्रों 
द्वारा समय-समय पर पुष्पवर्षा, गान भ्रादि इसी प्रयोजन-सिद्धि का सहये ज्ञापन है।* 
श्रवतार के सभी प्रयोजनों में संतों आदि के प्रति भगवान्‌ का कारुण्य ही मुख्य है। व्यास", 
शांडिल्य+ ग्रादि की भाँति तुलसी ने भी इस पक्ष पर पर्याप्त बल दिया है। उपर्युक्त सभी 

करुणापात्रों में संतों का वेशिष्ट्य अन्यतम है। भगवान्‌ राम ने विभीषण से स्वयं कहा है--- 
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१. हरि अवतार हेतु जेहि होई | इदमित्यं कहि जाइ न सोई || --रा० ११२१।१ 
२. राम जन्म के हेतु अनेका | परम विचित्र एक तें एका || --रा० १।१२२।१ 
३. कलप कलप ग्रति प्रभु अवतरहीं | चार चरित नाना बिधि करही || --रा० १|१४०।१ 
४. रा० १।३३|३-दोहा, ७|५२। १-२ 
५. तदपि संत मुनि बेद पुराना | जस कछु कइहिं ख्मति अनुमाना | 
तस में समुखि सनावों तोही | समुझि परे जस कारन मोही || --रा० १|१२१|२-३ 
६. जब जत्र होइ परम के हानों। बाडहिं असुर अपम अमभिमानी || 
करहिं अनोति जाइ नहि बरनी | सोदहि बिग्न थेनु सुर परनी || 
तब तब प्रभु धरि बिबिव सरोरा | दरहिं कृपानिधि सज्जन पौरा || 
असुर मारि थापहिं सुरन्द राखहिं निज श्रति सेतु | 
जग विस्तारहिं विसद जस रामजन्म कर हेतु || --रा० ११२१ 
जब जब जग-जाल ब्याकुल करम काल सब खल भूप भए भूतल भरन | 
तब तब तनु धरि भूमि भार दूरि करि थापे मुनि, सुर, साधु, आश्रम, बरन || --बि० २४८।२ 
विप्र घेनु सुर संत हित लीन्ह मनुज अवतार | 
निम्न इच्छा निर्मित तनु माया गुन गो पार | --रा० ११६२ 
भगत भूमि भूसुर सुरभि सुर हित लागि क्ृपाल | 
करत चरित धरि मनुज तनु सुनत मिट॒हिं जगजाल || --रा० २६३, दो० १२३ 
निज्र इच्छा प्रभु अवतरइ सुर महिं गो दल लागि | 
सगुन उपालक संग तहेँ रहहिं मोच्छ सब त्यागि॥ --रा० ४२६, दो० १२४ 
विम्न-साधु-सुर-पेनु-धरनि-हित हरि अवतार लयो। --गी० १४७२ 
७. रा० १२४६४, २३२०५, ३।२०, ५|३४।४, ६७१५५ ७१ २|छं० १; गी० १३२, ११७६, ६|६|८; 
कंवि० ६४८ 
८. गीता, ४|७-८३ भा० पु० ६।४|३३, १०[र८|७ 
६ नन्वाप्तकामस्थ भगवतः प्रयोजनासावे कर्थ शरीरपरिगहादिस्तवराह--मुख्य हि तस्य कारुण्यम्‌ | 
“शा० भ० सू० २।१।२३३ भ० च०, पृ० १२६ 


बहा रफ्म ६६ 


तुम्ह सारिखे संत प्रिय मोरें । धरों देह नह आन मिहोरे ॥* 
भकक्‍त-हित-कारणता' के इस प्रसंग में तुलसी की अन्य उक्तियाँ भी अवलोक्य हैं--- 
कू. व्यापक बिस्वरूप भगवाना। तेहि धरि देह चरित कृत बचाना ॥ 
सो केवल भगतन्ह हिंद लागी। परम कृपाल प्रनत अनुरागी ॥ 
ख. भूमिधर-भार हर प्रगठ प्रमातमा, ब्रह्म नररूपधर भक्तहेत्‌ ॥।* 

२. असुरों, खलों* अथवा अ्धमियों का विनाश--अ्रवतार का यह प्रयोजन, एक प्रकार से, 
उपयु कत कारण का भी कारण है, क्‍योंकि अ्सज्जनों के ही परिपीड़न से त्रस्त सज्जनों का 
उद्धार करने के लिए भगवान्‌ को गअ्रवतार लेना पड़ता है। इस उद्देश्य की पूति दो रूपों में 
हो सकती है--दुष्टों के व्यामोहनमात्र से अथवा उनका विनाश करके । भक्तिमान्‌ जनों 
के लिए सुखदायिनी भगवदवतारलीला जड़ों और दनुजों के लिए मोहकारिणी होती ही 
है। धर्म रक्षा एवं पापनाश के लिए दुष्टों का वध अनिवार्य नहीं है। 'वाराहपुराण', 
'पद्मपुराण” आदि में बतलाया गया है कि धर्म की स्थिति बना रखने के लिए मोहक 
शास्त्र के प्रवर्तन द्वारा देत्यों का व्यामोहन भगवान्‌ के बुद्धावतार का प्रयोजन था ।* दूसरे 
रूप के उदाहरण रावण आदि हैं । रावण आदि असुरों के नृशंस अत्याचा रों से चौदहों भुवन 
त्रस्त थे। धेनु, द्विज, देवता झ्रादि सबकी दुर्गति हो रही थी। धर्म का लोप हो गया था ।* 
ऐसी शोचनीय दशा में राम ने सुर-मुनियों को प्राववासत दिया और अवतीण्ण होकर 
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१. रा० ५४८४; ओर भी दे०--रा० १।१२१।३-दोहा 

२. चिन्मयस्याद्वितीयस्थ निष्कलस्थाशरीरिणः | उपाप्तकानां कार्याथ ब्रह्मणों रूपकल्पना || 
“-भे० च०, ए० १३२, रा० पू० ता० 3०१|७ 

३. क्रमशः--रा० १।१३॥२-३; वि० ५२७ 

४. रा० १(१२१, वि० ५०|८; अ० रा० ४।६।७४, भा० पु० ११।५|५०, श्र० बे० पु० ३|७।११६ 

५. रा० २[२५४।२, ३|२२।४; अ० रा० ४|६|७४, भा० पु० १०|४०९, १०|७०|२७ 

६० रा० १(२०६|३, भा० पु० ३|३३।५, १०।५०।१० 

७. गिरिजा सुनहु राम के लीला | सुरहित दनुज बिमोहन सीला | --रा० १।११३|४ 
राम देखि सनि चरित तुम्दारे | जड़ मोहह्िं बुध होहिं सुखारे || --रा० २।१२७।४ 

८. दे०--अ० सू० २।२।२६ ओर ३|४।१८ पर अणुभा० तथा वालबोधिनी 

8. करहिं उपद्रव असुर निकाया | नानारूप धरहिं करि माया ॥ 
जेहिं बिधि होइ धर्म निमू ला। सो सब करहिं बेद ग्रततिकूला || 
जेहिं जहिं देस धेनु द्विज पावहिं | नगर गा्ें पुर आगि लगावहिं || 
सुभ आचरन कतहेुँ नहिं होई | देव बिप्र गुर मान न कोई || 
नहिं हरिभगति जब्च जप ज्ञाना | सपनेहेँ सुनिअ न बेद पुराना || 
जप जोग बिरागा तप मख भागा अवन सुने दससीसा | 
आपुन उठि धावे रहे न पावे धरि सब घाले खीसा || 
अस भ्रष्ट अचारा भा संसारा धर्म सुनिश्र नहिं काना | 
तेहि बहु बिधि त्रासे देल निकासे जो कह बेद पुराना || 
बरनि न बाई अनीति घोर निसाचर जो करहि | 
हिंता पर श्रति प्रीति तिन्हः के पापदि कवनि मिति | --रा० ११८३ 

१०. जनि डरपहु मुनि सिद्ध सुरेसा | तुम्दहिं लागि परिहों नर बेसा || 
अंसन्द सहित मनुज अबतारा | लेहों दिनकर बंस उदारा || --रा० ११८७१ 


न्प्छ 


तुलसी-दर्शन-मौमांसा 


राक्षसों का वध करके धर्म के चारों चरणों की स्थापता की ।' अपनी लीला से भकतजनों 
को आनंदित किया। कितने ही भकत-प्रभकत अभिमानी जीव उनके विषय में मोहग्रस्त 
हुए और अंततोगत्वा उन सबके मोह का निरास हुआ । 


. श्रुतिसंमत धर्म का संस्थापन+--तुलसी के राम वेद-धर्म- रक्षक हैं; वेद और लोक की मर्यादा 


के पालक हैं।* इसीलिए उन्हें धर्ममूल, धर्मसेतु और धर्मसेतुपालक कहा गया है ।* वे बर्णा: 
श्रमधर्म की स्थापना के लिए अवतार लेते हैं ।। बालि का प्रश्न रामावतार के धर्मपरक 
हेतु पर बल दता है।' भ्रवतार के मूल कारण का उपस्थापन करते हुए गीता' के कृष्ण 
और तुलसी के शंकर ने धर्म की हानि को सर्वेप्रथव स्थान दिया है।” यह उनकी धर्म- 
विषयक दृढ़ आस्था का परिचायक है। पांचरात्र प्रागम में भी धर्म की हानि होने पर, 
रजोगुण और तमोगृण के प्रबल होने पर, सत्त्वगुण के प्रभावोत्पादन श्र संतुलन को अव- 
तार का हेतु बतलाया गया है।' लोकसामान्य भाषा में हम कह सकते हैं कि ईश्वर के 
विभिन्‍न प्रतिनिधियों (ब्रह्मा, विष्णु आदि ) के द्वारा जगत्‌ का सर्वागीण प्रबंध चलता रहता 
है। जब उच्छु खल शक्तियों की अतिशय वृद्धि के कारण दुर्देम्य गड़बड़ी मच जाती है, विश्व 
के शासन-प्रबंध का समुचित संचालन राज्यपाल प्रतिनिधियों के सामथ्यं के बाहर हो 
जाता है, तब लोक के विकासक्रम की समीचीन व्यवस्था ओर मर्यादा की स्थापना के 
लिए परमेद्वर को विशिष्ठ रूप में श्राना पड़ता है। यही उसका अ्रवतार है ।धर्म-संस्थापन 
के लिए अ्रवतीर्ण भगवान्‌ जगत्‌ में कर्म-सौंदय की प्रतिष्ठा करता है। “हमारे यहाँ उपदेशक 
ईव्वर के अवतार नहीं माने गये हैं। अपने जीवन द्वारा कम-सौंदय संघटित करने वाले ही 
अवतार कहे गये हैं। कर्म-सौंदय के योग से उनके स्वरूप में इतना माधुय आा गया है कि 
हमारा हृदय श्राप से आप उनकी ओर खिचा पड़ता है ।'''जनता के संपूर्ण जीवन को स्पर्श 
करने वाला क्षात्र-धर्म है। क्षात्र-धर्म के इसी व्यापकत्व के कारण हमारे मुख्य ग्रवतार राम 
और कृष्ण क्षत्रिय हैं । 


४. लीला--उपयु कत प्रयोजनों की सिद्धि के लिए सर्वशक्तिमान्‌ भगवान्‌ के देहधारण की 


ग्रावश्यकता सम में नहीं झ्राती । जो सर्वज्ञ, सर्वातर्यामी एवं सर्वंसमर्थ है, वह जन्म लिए 
बिता भी अपनी अमोघ शक्तित के द्वारा अधर्म और असुरों का संहार, तथा धर्म एवं भक्तों 
श्रादि की रक्षा कर सकता है; अन्यथा, उसकी सर्वेशक्तिमत्ता ही संदिग्ध हो जाएगी । इस 
प्रकार के सभी तर्को के उत्तर में भक्त दार्श निकों ने लीला-सिद्धांत की प्रतिष्ठा की । जिस 


पी 
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भ्रह्म राम ७१ 


प्रकार जगत्‌ को उत्पत्ति, स्थिति और लय भगवान्‌ का लीलाविलास है? उसी प्रकार 
शरीर धारण करके चरित करना भी उसकी लीला है। भक्ष्त के केंद्रविदु से अवतार-लीला 
का एक निश्चित प्रयोजव है--भक्तों को भक्तिरस का दाव। भगवान्‌ के इस लीला- 
वेशिष्ट्य के ग्राधार पर ही तुलसी ने राम के चरित को लीला, उनके तन को लीलातनु, 
भ्रवतार को लीलाबतार एव उन्हें लीलाबचारी तथा तथा कौतुक्की कहा है | यदि अ्रवतार 
के बिना भगवान्‌ धर्मादिविषयक उद्देश्यों की सिद्धि कर देता तो फिर भक्‍तों को उसके रूप, 
गुण, लीला आदि के दर्शन, श्रवण आदि का आनंद कैसे मिलता ? 
तुलसी के द्वारा वणित रामावतार के इन प्रयोजनों का आधार दोहरा है। प्रथम आ्ाधार 
इतिहास-पुराण आदि हैं। भ्रवतारनिरूपक श्राप्त ग्रंथों में दुष्ट असुरों के द्वारा सुर, साधु, गो, 
द्विज, आदि के उत्पीड़न, अधर्म के अभ्युत्थान, धर्म की ग्लानि और इन सबके कारण भगवान्‌ के 
अवतार एवं उनकी भक्ताह्वादकारिणी स्वरसलीलाशों का विस्तृत वर्णन किया गया है । तुलसी 
नानापुराणानिगमागससंमत रघुवाथगाथा लिख रहे थे, ग्रतएव अवतार के तन्निबद्ध उद्देश्यों का 
उपस्थापन भी भ्रपेक्षित था। द्वितीय भ्राधार कवि के युग की पृष्ठभूमि? है। तुलसी ने अपने युग 
(कलिकाल ) के कष्टका रक प्रभाव का अनुभव किया था। नीचजन्मा नृपतियों तथा महामहि- 
पाल यवतनों का प्रभुत्व वृद्धि पर था; वेद-बाह्य ण-विरोधी श्ुद्र नाता पंथों (फ़िरकों ) का प्रचालन 
करके धर्म की अत्यंत हानि कर रहे थे। राक्षसी वृत्ति वाले शासकों एवं शासकेतर दुर्जनों का 
श्रत्याचार असह्य था । अतएवं लोकसंग्रह के अभिलाषी तुलसी ने असु रनिकंदन, भकतरंजन, 
श्रुतिसितुपालक, गोद्विजहितकारी और धर्मंसंस्थापक राम के भ्रवतार का इतना विशद तथा 
व्यवस्थित वर्णन किया । 
अवतार के प्रयोजन का दूसरा रूप विशिष्ट कारणों का है, जिनका संबंध समस्त अवतारों 
से न होकर अ्रवतारविशेष से ही होता है। तुलसी ने मत्स्य, कम, वराहू, नूसिह, वामत, परशु- 
राम, राम, कृष्ण, बुद्ध और कल्कि अवतारों के विशिष्ट कारणों एवं उनकी उपलब्धियों का 
सांकेतिक निरूपण 'विनयपत्रिका' में किया है। उनके मुख्य प्रतिपाद्य भगवान्‌ राम हैं, अ्रतएव 
उन्होंने रामावतार के विशिष्ट हेतुओं की ही अभिनिवेशपूर्वक निबंधना की है। रामावतार के 
विशिष्ट कारणों के दो रूप हैं--वररूप श्रौर शापरूप । तुलसी ने भगवान्‌ के अवतारहेतुक दो 
वरदानों का आख्यान किया है। एक वरदान भगवान्‌ ने मनु-शतरूपा को दिया था* झौर दूसरा 
कश्यप-भ्रदिति को । शापरूप कारण भी दो प्रकार के हैं। एक में भगवान्‌ स्वयं शप्त हैं। उन्हें 
शाप देने वाले व्यक्ति हैं--ज लंधर की पत्नी व्‌ दा तथा महषि नारद” । दूसरे में शप्त व्यक्ति 
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है। 


७२ तुलसी-दर्शन-सी मांसा 


जय-विजय,  हर-गण' और प्रतापभानु हैं जिन्हें क्रमशः सनकादि, नारद एवं ब्राह्मणों ने शाप 
दिया है। भगवान्‌ के श्रवतार के कारणरूप में एक चौथे शाप का उल्लेख भी तुलसी ने किया है । 
दुर्वासा ऋषि के द्वारा शप्त भगवद्भकत अंबरीष के शाप को भगवान्‌ ने अपने ऊपर लेकर उनके 
वदले स्वयं ही दस बार शरीर धारण किया ।* यह शाप केवल रामावतार का ही हेतु नहीं है 
अपितु प्रमुख दसों श्रवतारों का है। अवतार के इन शापरूप कारणों के विषय में यह बात प्रलक्ष्य- 
है कि उपयु क्‍त सभी शप्तजन निरपराध हैं, अतएवं उनके उद्धार के लिए दीनबंधु भगवान्‌ को 
अवतार लेना पड़ा । 

अवतार-निरूपक ग्रंथों में इन हेतुओं का निरूपण पूर्णतया समान नहीं है। कहीं एक की 
कारणता प्रतिपादित की गयी है तो कहीं दूसरे की । किसी में कुछ का उल्लेख किया गया है तो 
किसी में कुछ का । इस भाँति विभिन्‍न आप्त ग्रंथों में परस्पर विरोध-सा दिखायी देता है। इस 
विरोध-परिहार के लिए तुलसी ने कल्प-सिद्धांत की मान्यता स्वीकार की। ऊपर बतलाये गये 
शाप-वरदान-रूपी सात हेतु सात विभिन्‍न कल्पों में रामावतार के कारण हैं। दूसरे कलपों में भी 
इसी प्रकार के अन्य कारणों के कार्यरूप में रामावतार होता रहा है जिनका ग्रथन, प्रनावश्यक 
समभकर, तुलसी ने नहीं किया। प्रत्येक कल्प में श्रसुरों की बढ़ती से सज्ज्नों का पीड़न होता 
है; अधर्म के उत्थान से धर्म की ग्लानि होती है और परिणामस्वरूप भगवान्‌ अवतार ग्रहण 
करते हैं। रामावतार का इतिवृत्त प्रस्तुत करते समय समस्वयवादी तुलसी ने मुख्य-मुख्य सामान्य 
झौर विशिष्ट कारणों की सुचितनपुर्वेक व्यवस्थित एवं कलात्मक ढंग से संघटना की । विभिन्‍न 
पुराणों में अवतार-विषयक मतभेदों का कारण संप्रदाय-भेद है। वैष्णवों, शैवों, शाक्तों आदि ने 
श्रपने-अपने संप्रदाय को उच्चतम सिद्ध करने की बलवती स्पृहा से प्रेरित होने के कारण श्रवता र- 
कारणों का भी अपने-अपने अनुकूल वर्णन किया है। सांप्रदायिकता से मुक्त तुलसी ने कल्पभेद 
को ही राम के चरित-भेद का कारण माना । 

अवतार-संड्या--अ्रवतार-निरूपक पुराण-सा हित्य में ऋषभ देव, कच्छुप, कपिल,कल्कि,कूर्म, 
कृष्ण, दत्तात्रेय, धन्वंतरि, नर-नारायण, नरसिंह, परशुराम, पृथु, बलराम, बुद्ध, मत्स्य, मोहिनी, 
यज्ञ, राम, वराहू, वामन, व्यास, हयग्रीव आ्रादि अवतारों का वर्णन किया गया है ।£ 'भागवत' 
पुराण में कहा गया है कि भगवान्‌ के अवतार असंख्य हैं ।* वोपदेव ने 'भागवत' के ही आधार पर 
विष्णु के चालीस अवतार माने हैं ।४ 'भागवत' में एक स्थल पर बाईस अवतारों का विशेष रूपसे 
उल्लेख हुआ है। डा० गौरीशंकर हीराचंद शोभा का मत है कि बौद्धों के चौबीस बुद्धों तथा जैनों के 
चौबीस तीर्थकरों की भावना के श्राधार पर ही हिंदू-समाज में भी भ्रवतारों की चौबीस संख्या की 
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कल्पना हुई ।' हिदी-साहित्य में श्रवतारवादी सगणभक्‍तों तथा अ्वता रविरोधी निर्गण-संतों ने भी 
चौबीस की संख्या को महत्त्व दिया। परंतु सर्वाधिक लोकप्रिय संख्या दज्मावतार की है। 
'विनयपत्रिका' की दशावतार-स्तुति से यह निविवाद सिद्ध है कि तुलसी को दृष्टि में भी दशाव- 
तारों का विशेष गौरव है। द्रोपदी के वसन-वेष के रूप में भगवान के ग्यारहवें अवतार का 
उब्लेख उनके कारुण्य और भक्तवात्सल्य का प्रदर्शन मात्र है; किसी भ्रवतार-संख्या का द्योतक 
नहीं । पूर्वोकत दस प्रमुख अवतार हैं--मत्स्य, कर्म, वराह, नरसिह, वामन, परशुराम, राम 
कृष्ण, बुद्ध अर कल्कि । 

प्राकृति की दृष्टि से उक्त अ्वतारों के दो स्पष्ट वर्ग हैं--मनुज ओर अमनुज । प्रथम चार 
अमनज हैं। भ्राधुनिक विकासवाद की दृष्टि से वे क्रशः नरशरीर की ओर विकसित होते गये 
हैं। रूप और गुण दोनों की दृष्टि से, राम में पहुँचकर नराकार पूर्णता को प्राप्त हुआ्ना है। कहा 
जाता हैकि कल्कि-अ्रवतार विकास की उच्चतम आध्यात्मिक अवस्था का प्रतीक है; के० 
नारायण स्वामी अय्यर ने यह भी प्रस्थापित किया है कि इन अवतारों का विकास-क्रम' गर्भ 
(पिंड) और ब्रह्मांड के विकास की भाँति ही दशभूमिक है ।* वेष्णव भक्‍तों ने राम और कृष्ण 
को अवतारों में स्वोपिरि स्थान दिया है; उनके शील, शक्ति और सौंदर्य का बड़े ही मनोयोग- 
पूृवंक विशद वर्णन किया है; उनके नाम, रूप, गुण, लीला और धाम की महिमा गायी है । 
तुलसीदास की दृष्टि में भी इन दोनों भ्रवतारों की उपलब्धियाँ विशेष महत्त्वशालिनी हैं। उन्होंने 
कुल मिलाकर बारह अ्रवतारों की चर्चा की है। दशावतार हैं--मत्स्य, कर्म, वराह, नृसिह, 
वामन, परशुराम, राम, ऋष्ण, बुद्ध और कल्कि ।* अन्य दो शअ्रवतार हैं--कपिल और 
नरनारायण ।” राम का अ्रवतार-चरित उन्हें सर्वश्रेष्ठ प्रतीत हुआ अतएव 'रामचरितमानस' 
आदि में उनके लीला-कथानक की उन्होंने व्यास-शली में निबंधता की । दूसरा स्थान श्रीकृष्ण 
का है। कृष्णगीतावली' में उन्हीं का चरित वणित है। शेष दस अवतारों का निरूपण बहुत 
संक्षिप्त है। वैष्णव श्राचायों, और विश्येषकर श्रुति-सिद्धांत के निचोड़ का निरूपण करने वाले 
दृढ़ अस्तिक तुलसी ने नास्तिक बुद्ध को भ्रवताररूप में क्यों कर स्वीकार किया ? उनकी यह 
मान्यता कुछ विचित्र-सी लगती है। इस समन्वय का कारण है भारतीय तत्त्वचितकों की सार- 
ग्राहिणी प्रतिभा । भारतीय मनीषा की यह विशेषता रही है कि वह ग्राह्म को ग्रहण करती 
आयी है। इसी भावना से प्रेरित होकर अ्वतारवादियों ने महान्‌ लोकनायक बुद्ध को अवतारों 
में परिगणित कर लिया । कितु उनकी नास्तिकता के कारण उन्हें भकतानंदकारी लीलावतार 


५. ३९०३ पककान+ ७००» अर 





१, मध्यकालीन भारतीय संस्कृति, ५० १३ 

२. सूरसागर, द्वितीय स्कन्ध, पद ३६ रामानंद की हिंदी रचनाएँ, परिशिष्ट २; रज्जब जी की बानी,३० १८८ 

३. भ्र० पु० १६१२ वाराहपु० ४|२, ११३।४२, २११।६८-६९; गीतगोविन्द, प्रथम सर्ग पृथ्वीराजरासो, 
दूसरा समय; कबीर-वचनावली, पृ० १६४; रामचन्द्रिका, पूर्वोद्द, ४० ४२५ 

४. सभा समासद निरखि पट पकरि उठायो हाथ | 
तुलसी कियो श्गारहों बसन बेष जदुनाथ || ->दो० १६८ 

५. दे०--दिं पुराणज््‌ इन दि लाइट ऑफ़ मॉडन साइन्स, पृ० २०४६-१०, २७२-७३ 

६. बि० ५२, र० ६११०४) कवि० ७|१२८, दो० ३६६, ४६४, रा० १|८८|१, २।२६५।३, 

७, रा० १।१४२।३-४; वि० ६०।१, रा० १२०३, ब० रा० २२ 


७४ तुलसी-दशन-मीमांसा 


न मानकर देत्यव्यामोहनकारी अवतार माना। कल्कि अवतार को केवल भावी अवतार मान 
बैठना भ्रम होता । वह पिछले कलपों में होता आया है और इस कल्प में भी होगा । भगवान्‌ 
की लीला के समान उसके अ्रवतार भी ग्रनादि और अनंत हैं। यद्यपि मनु-शतरूपा के समक्ष 
भगवान्‌ का प्रकट होना भी एक प्रकार से (व्यापक श्र्थ में) भ्रवतार ही है तथापि तुलसी ने 
उसका अ्वताररूप में चित्रण नहीं किया | इसका कारण है उस रूप में लीला का अ्रभाव । 

अवतारों का वर्गीकरण--प्रवता रवादियों ने अवतारों का अनेक प्रकार से वर्गीकरण किया है ।* 


१० दै०-ज० सृ० २।२|२६ तथा ३।४।१८ पर अणुभा० और बालबोधिनी 
२. रा० ११४६।४ 
२. (क) यतोन्‍्द्रमतदीपिकाप्रकाश, पृ० ८६-- 





अ्रवतार 
| | 
मुख्य या स्वरूप गोण या आवेश 
| | |... | 
पूर्णावतार अंशावतार ख्वरूपावेश शवत्यावेश 
(ख) दि फ़िलॉसफी श्रोफ़ श्रीवल्लभाचार्य, प० १७३-१७८-- 
क्षण 


गा और गिर अमन लि मर 
| | 


अवतार गणावतार 





आवेश हक आविभाव ब्रह्मा विष्णु शिव 


। । | 


अंशावतार ज्ञानावतार श्रर्चावतार 
(ग) मुक्ता०, ए० ४२-६७--- 








विष्णु 
न न कप पक | 
खल्पावतार कल्पावतार मन्वन्तरावतार यगावतार 
(ध) भ० च०, पृ० १३४८-३९-- 
अवतार 
| | 
हब पड अचोवतार 
पा 





| । | | 
मनुज अमनुज॒ स्वरूपावेश शक्त्यावेश 


ब्रह्म राम ७४५ 


तुलसी को अवतारों का कोई वर्गीकरण अभिप्रेत नहीं है। इसका कारण यह है कि वे अवतारी 
और अवतार में केवल अ्रव्यक्त और व्यक्त का भेद छोड़कर और कोई भेद नहीं मानते | दाश रथ 
राम को परमार्थ ब्रह्म कहते हुए उन्होंने कृष्ण को संपूर्णावतार मानने वाले भक्तों की भाँति 
यह नहीं कहा कि केवल राम ही पूर्ण ब्रह्म हैं और अन्य अवतार अंशकला मात्र हैं। उन्होंने ब्रह्मा, 
विष्णु और शिव को राम का अ्रंश तो कहा , कितु उनको अवता ररूप में चित्रित नहीं क्रिया ।* 
ग्रतएव उनके (ब्रह्मा आदि के) लीलावतारत्व गुणावतारत्व*, श्रावेशावतारत्व* या स्वल्पा- 
वता रत्व का प्रइन ही नहीं उठता | पूर्णावतार, अंशावतार, कलावतार, शक्त्यवतार ग्रादि रूपों 
में भगवान्‌ के 'भगभेदप्रदर्शत! का सिद्धांत" तुलसीदास को मान्य नहीं है। उनके मत से सभी 
अ्रवतार समान हैं। उनकी भगवत्ता में भेद नहीं है। 'भग' की दृष्टि से सभी अ्रवतारिस्वरूप हूं । 
लीलामय होने के कारण सभी लीलावतार हैं। सभी राम के स्वरूप हैं, अतएवं स्वरूपावतार हैं । 
प्रत्येक कल्प में होते हैं, इसलिए कल्पावतार हैं । 

पांचरात्र आंगम के अनुसार भगवान्‌ जगत्‌ के कह्याण, धर्म की रक्षा तथा श्रधर्म के नाश 
के लिए चार प्रकार के अवतार धारण करते हैं--व्यूह, विभव, भ्रर्चा एवं अंतर्याम्री ।* पुराणों , 
विशिष्टाहेतवाद"? आ्रादि में भी चतुर्व्यह-सिद्धांत की स्थापना की गयी है। तुलनात्मक दृष्टि से 
यह ध्यान देने योग्य है कि सूरदास ने वासुदेव-विषयक चतुर्ब्यूह-सिद्धांत के श्राधार पर राम के 
चतुर्व्यूह का भी निरूपण किया है।' उक्त संप्रदायों में विभवावतार के भी दो प्रकार बतलाये 
गये हैं--मुख्य (साक्षादवतार) और गौण (झ्रावेशावतार) ।** ये सब सिद्धांत तुलसी को मान्य 
नहीं हैं। उन्होंने लक्ष्मण के शेषावतारत्व का तो उल्लेख किया है, कितु भरत और शत्रुघ्न के 
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२. रा० १|१४४।३ 
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४. दे०--भ० च०, ९० १३५ 
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६« यतीन्द्र ०, पृ० श्शे८ 
७. दे०--मुक्ता ०, ए० ६६-६७ 
८. सातलवततन्त, ३|२७-३४ 
९. दे०--भा० सं०, पृ०१२५३-२४ 
१०. ना० पु० २७५।५-६, वि० पु० ५१८५८, कू० पु० १।२२७७, भा० पु० ६।१६।१८, ११।५।२६, 
११६१० 
११, यतीन्द्र ०, पृ० १३५३ तत्वत्रय, एू० १०२-३ 
१२: प्रगट भए दसरथगृह पूरन चतुब्यूह अवतार | 
तीनों ब्यूह संग ले प्रगंटे पुरुषोत्तम श्रीराम || 
स॑कषेन अब्यम्न लच्छूमन भरत महासुखधाम | 
शत्रुध्नहिं अ्निरुष कहिय॒तु हैं चतुब्यृह निज रूप || --सूर-रामचरितावली, २०१|१-३ 
१३. दे०--भा० सं ०, एृ० १२४३ तस्वत्रयू, पृ० १०८ 
१४ रा० २।१२६। छं० 
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अवतारत्व की चर्चा नहीं की । तुलसीदास के नाम से उद्धुत एक दोहे' में दशावतार के चार वर्ग 
किये गये हैं--वारिचर, वनचर, विप्र श्नौर राजा । किंतु उस दोहे का तुलसी-कृत होना संदिग्ध है। 
अतएव उसमें निबद्ध वर्गीकरण को तुलसी-संमत नहीं कहा जा सकता। कालावधि की दृष्टि 
से भगवान्‌ का प्राकटच दो प्रकार का है--अ्ल्पकालिक और दी्घकालिक। नारद और मनुशत- 
रूपा के समक्ष उनका प्राकट्य” अ्ल्पकालिक है। यहाँ भी भगवान्‌ सगुणरूप हैं। यह भी उनकी 
लीला ही है, कितु केवल व्यष्टि के निमित्त । इन दोनों ही स्थितियों में ग्रवतार के व्यापक प्रयोजनों 
का अभाव है। ये एक प्रकार से भ्रवतार के हेतु हैं। अतएव तुलसी ने इनका वर्णन अ्वतारझूप 
में नहीं किया। दाशरथ राम आदि का प्राकट्य दीघेकालिक एवं अवतार के व्यापक प्रयोजनों 
का संसाधक होने के कारण अभ्रवताररूप है। जिस प्रकार लोकव्यवहार में भाग्यभाजन पुरुष 
एकाकी नहीं चला करता, उसके पाषंदगण भी, कभी झ्रवश्यकतावश और कभी केवल मर्यादा 
की रक्षा के लिए, उसके साथ चला करते हैं; उसी प्रकार महामहिम भगवान्‌ राम का श्रवतार 
भी एकाकी नहीं होता । वे अपनी आत्मभूता परम शक्ति तथा अंशों के सहित देह धारण करते 
हैं।” उनकी सेवा या सहायता के लिए देवताओं का भी धरती पर झ्रागमन होता है ।* देवताशञ्ों 
के इस प्रकार सामूहिक अभ्रवतार की भावना में एकेश्वरवाद और बहुदेववाद का समन्वय सना- 
तनधर्म की एक महती विशेषता है । 

प्रवतारी--रामावतार के विषय में एक महत्त्वपुर्ण प्रश्न यह है कि अ्रवतारी कौन है। 
तारदपुराण< आदि के कृष्ण की भाँति तुलसी के राम श्रवतार भी हैं और अ्रवतारी भी।* जो 


१. दुइ वनचर, दुए बारिचर, चार बिप्र, दो राउ | 
तुलसी दस जस गाश के भवस्तागर तरि जाउ || --भकतमाल,पृ० ४८ 
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अंसन्ह सहित मनुज अवतारा | लेहों दिनकर बंस उदारा ॥ --रा० १|१८७।१ 
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६. अज अद्व त भ्रनाम अलख रूप गुन रहित जो | 
भायापति सोइ राम, दास हेतु नर-तनु धरेठ || --बे० सं० ४ 
मन क्रम बचन अगोचर जोई | दसरथ अजिर बिचरः श्रभ्ु सोई | --रा० १२०श३ 
निगम नेति सिव अंत न पावा | ताहि धरे जननी हृठि धावा || --रा० १|२०३।४ 
राम ब्रह्म व्यापक जग जाना | परमानंद परेस पुराना || 
पुरुष प्रसिद्ध प्रकास निधि प्रगट परावर नाथ | 
रघुकुल मनि मम स्वामि सोश कहि सिव नाएउ माथ || --रा० १११६ 
विषय करन सर जीव समेता | सकल एक तें एक सचेता || 
सव कर परम प्रकातक जोई | राम अनादि अवषपति लोई || --रा० १११७३ 


ब्रह्म राम ७७ 


उपनिषद्‌ का ब्रह्म है, जो वेष्णवों का परमविष्णु है, जो शैवों का परमशिव है, जो शाकक्‍तों की 
परमशक्त है, वही अवतारी राम हैं। अवतारी एवं अभ्रवतार दोनों एक ही हैं, उनमें कोई 
स्वरूप-भेद नहीं है। जिस प्रकार प्रवतारी राम सच्चिदानंदस्वरूप हैं! उसी प्रकार श्रवतार राम 
भी। उनकी निर्मुणनिराकारता और सगृणस्ताकारता के कारण ही भेद दिखायी पड़ता है। 
साकार राम के विचित्र चरित अतक्य हैं ।* भ्रतएव उनके विषय में प्राकृतजनों को मोह हो जाना 
स्वेथा स्वाभाविक है। अवतारी और अवतार राम की अद्वेतता, अवतारी की भाँति अवतार 
की भी प्रकाशस्वरूपता, मायानवच्छिन्नता, निविकारता, एकरसता, एकरूपता आदि की उप- 
पत्ति तुलसी ने अनेक दुृष्टांतों द्वारा प्रस्तुत की है। घनच्छन्नदृष्टि व्यक्ति को प्रकाशपुंज सूर्य ही 
घनच्छन्न प्रतीत होता है। श्रांख पर उंगली लगाकर देखने वाले को (एक होने पर भी ) दो 
चंद्र दिखायी देते हैं। ज्ञानहीन जन को निविकार आकाश ऐसा लगता है मानो वह अंधकार, 
धूम और धूलि का ही रूप हो । पांड्रोगग्रस्त कहता है कि चंद्रमा पीतवर्ण है। दिग्भ्रमित 
कहता है कि सूर्योदिय पश्चिम में हुआ है । नौकारूढ़ मृढ़ अपने को अचल और अ्रचल जग को 
चलता हुआ समभता है। भ्रमशील बालक को स्थिर गृहादि ही घुमते हुए दृष्टिगोचर होते हैं। 
राम-विपयक मोह भी ऐसा ही है। जो जीव मायाभिभूत, कामी, विषयी, भाग्यहीन, मतिमंद 
और शठ हैं; जिनकी मति मलिन हो गयी है; जिनके हृदय पर अविद्या का आवरण चढ़ा हुआा 
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तन विन परस नयन विनु देखा | ग्रह धान विनु बास असेषा | 
असि सब भाति अलोकिक करनी | महिमा जसा जाइ नहिं बरनी || 
जेहि इमि गावहि बेद बुध जाहि धरहिं सुनि ध्यान | 
सोश दसरथ सुत भगत हित कोसलपति भगवान | | --रा० १११८ 
श्रति मेतु पालक राम तुम्ह जगदीस भाया जानकी | 
जो सजति जग पालति हर॒ति रुख पाइ कृपानिधान की || 
जो सइस सीसु अहीसु महिधरु लखनु सचराचर पनी | 
सुरकाज थरि नरराज तनु चले दलन खल निर्सिचर अनी || --रा० २।१२६। छुं० 
« एक अनीह अरूप अनामा | अ्ज सच्चिदालंद परधामा || 
व्यापक बिस्वरूप भगवाना । तेहिं धरि देह चरित कृत नाना || --रा० १।१३१।१-३ 
ग्यान गिरा गोतीत अज माया मन गन पार । 
सोश सब्चिदानंद घन कर नर चरित उदार || --दो० ११४, रा० ७२५ 
. राम सच्चिदानंद दिनेसा-। नहिं तहें मोह निसा लव लेसा || 
सहज प्रकास रूप भगवाना | नहिं तहाँ पुनि विज्ञान बिहाना ॥ --रा० १/११६|२-३ 
सुद्ध सच्चिदानंदमय कंद भानुकुल केतु | 
चरित करत नर अनुहरत संसति सागर सेतु |--दो० ११६, रा० २८७ 
" चरित राम के सगन भवानी | तकि न जाहिं बुद्धि बल बानी || --रा० ६७४१ 
अति विचित्र रघुपति चरित जानहिं परम सुजान | 
जे मतिमंद बिमोहबल हृदय धरहिं कछु आन || --रा० १|४६ 
४. निज भ्रम नहिं समुझहिं अज्ञानी | प्रभु पर मोह परहिं जड़ प्रानी || 
जथा गगन धन पटल निहारी | कापेउ भान कहहिं कुबिचारी || 
चितव जो लोचन अंगुलि लाए” | प्रगट जुगल सप्ति तेहि के भाए || 
उमा राम बिपहक श्रस मोहा | नभ तम धूम धूरि जिमि सोहा || --रा० १११७३-२ 
धुनच्छुन्‍्नवष्टिषेनच्छुन्नमक यथा निष्पर्भ मन्‍्यते चातिसूहः | --वे० सा०, पु० ४ 


नि 


। 


ःप 


छ्द तुल सी-दर्शन-सीमांसा 


है; वे ही दुराप्रहवश राम के ईश्वरत्व में संशय करते हैं, जड़तावश अपने अज्ञान का आरोप राम 
पर करते हैं।' पूछा जा सकता है--क्या दशरथनंदन राम के परमेश्वरत्व में तुलसी को तनिक 
भी संदेह नहीं है ?-- 

जा जगदीस तो श्रति भलो जा महीस तो भाग । 

तुलसी चाहत जनम भरि रामचरन श्रन॒राग ॥।* 
उपर्थक्त दोहे के पाठक को यह श्रांति हो सकती है कि राम के परब्रह्मत्व में तलसी का भी 
अटल विश्वास नहीं है। लेकिन वस्तुस्थिति ऐसी नहीं है। इस मुक्तक दोहे की प्रसंग-कल्पना 
कीजिए। किसी नास्तिक या अ्रवतार-विरोधी दुराग्रही के प्रति राम का अ्नन्योपासक कवि 
खीभ उठा है। प्रस्तुत पद्य उसकी उसी रुँकलाहट का श्रभिव्यंजक है, वैज्ञानिक युग के आधु- 
निक ताकिक का संदेहवाद नहीं । 

राम औपनिषदिक ब्रह्म के अवतार हैं--इसका विस्तृत विवेचन किया जा चुका है। तुलसी 

के राम विष्णु भी हैं।” उन्होंने राम के लिए विष्णवाची शब्दों का बहुश: प्रयोग किया है।* 
अ्रवतार के अनंतर कौशल्पा ने जो स्तुति की है वह विष्णुरूप राम की ही स्तुति है ।* अ्रन्यत्र भी 
अवतारी विष्णु के रामावतार का उल्लेख किया गया है।' प्रशन उठता है--राम ब्रह्म के ग्रवतार 
हैं या विष्णु के ? उत्तर है--प्रश्व उठना ही नहीं चाहिए, क्योंकि दोनों एक हैं। उपनिषदों ने 
जिसे ब्रह्म कहा है वही वेष्णवों का परम विष्णु है। वही राम है। उसी को तुलसी ने पुराण- 
पुरुष भी कहा है। नारायण, हरि+, केशव , माधव आदि शब्द उसी श्रर्थ के वाचक हैं। इस 
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१. जे मति मलिन विषय बस कामी | प्रभ्चु पर मोह धरहिं इमि स्वामी || 
नयन दोष जा कहें जब होई | पीत बरन ससि कहुँ कह सोई || 
जब जहि दिसिश्रम होइ खगेंसा | सो कद पच्छिम उएउ दिनेसा || 
नोकारूद चलत जग देखा | अचल मोह बस आपुदि लेखा || 
बालक अमहिं न भ्रमहिं गृहादी | कहहिं. परस्पर भिथ्याबादी || 
हरि बिषश्क अस भोदह बिहंगा | सपनेहु” नहिं श्रज्ञान प्रसंगा || 
मायाबस मतिमंद अभागी | हृदय जमनिका बहु विधि लागी || 
ते छठ हठ बस संसय करहीं | निज अज्ञान राम पर परही || --रा० ७|७३।१-५ 
यथा हि चाक्ष्णा अ्रमता गृहादिक विनष्टरृष्टेश्न मतीव दृश्यते | --अ० रा० ११२२ 
२. दो० 8१; इसी प्रकार का संशयाभास 'साक्रेत? में भी द्रष्टव्य है-- 
राम, तुम मानव हो ? ईश्वर नहीं हो कया ? विश्व में रमे हुए नहीं सभी कहीं हो क्या ? 
तब में निरीश्वर हूं, ईश्वर क्षमा करे; तुम न रमो तो मन तुममें रमा करे | --साकेत, पृ० & 
३. बिं० ५४३, रा० १।५१।१ 
४. रा० श४।६, ७१४१, वि० ४६५, ११६१, गी० २४५, ७१६५, कवि० ७१३२ 
भू रा० ११३६२| छं० १-४ 
६. रा० १५११, १।१२१।१, ब० रा० २७ 
७. जान्यो अवतार भयो पुरुष पुरान को | गी० १८८ [४ 
८. वि० ६०१, र० ४(१।५; अ० रा० ४|७|१६, ६[४]४० 
8. रा० ५।५।४, वि० ११८१, गी० ५४४[४ 
१०. वि० ११११९ ११२ 
११- विं० ६२१, ११३१ 


ब्रह्म रास पा 


प्रसंग में एक दूसरा प्रश्न यह उठता है कि यह अवतारी विष्णु कान है--बवैकुंठस्थित विष्णु 
अथवा पयोनिधिवासी विष्णु। तुलसीदास के मतानुसार दोनों एक ही हैं। हरि समान रूप से 
सर्वत्र व्यापक हैं। स्वेच्छानुसार कोई भक्त उन्हें वैकुंठलोक में विराजमान मानता है और कोई 
क्षीरसागर में ।' विष्णु के संबंध से एक और शंका यह उठती है कि एक ओर तो तुलसी राम 
को परन्रह्महूप विष्णु मानते हैं और दूसरी झोर वे यह भी कहते या कहलाते हैं कि राम ही 
विष्णु को विष्णुता प्रदान करते हैं।' विष्णु अनेक, राम के अंश, चरणसेवक तथा वशवर्ती है; 
वे राम की शक्ति से ही शक्तिमान्‌ और राम के विरोधी का त्राण करने में प्रसमर्थ हैं ।* समा- 
धान यह है कि विष्णु के दो रूप हैं--प ब्रह्म विष्ण* और सृष्टिपालक विष्णु' जो परम विष्णु 
की विशिष्ट शक्ति, कल्पना या मूर्ति हैं।” इस प्रकार राम तत्त्वतः परम विष्णु हैं और जगत्‌- 
प्रतिपालक विष्णु उनके श्रंश, शक्तिविशेष तथा ग्राज्ञाकारी हैं। सच्चिदानंदस्वरूप परमविष्णु 
राम के सत्त्वविशिष्ट विश्वंभर अंशविशेष का नाम भी विष्णु ही है । 

दाशरथ राम के ब्रह्मत्व में संदेह करने वाले व्यक्तित दो प्रकार के हैं---जिज्ञासु और विपयेस्त- 
बुद्धि। इनको प्रकारांतर से विरत और विषयी भी कहा जा सकता है। “रामचरितमानस' के 
प्रमुख श्रोता भरह्वाज, भवानी, गरुड़ आदि राम के स्वरूपज्ञान के अभिलाषी और विषयवास- 
नाओ्रों से दूर होने के कारण जिज्ञासु तथा विरत हैं।' विषय-भोग-व्यापुत रावण आदि 
ग्रभिमानी पात्र, विचारशीलजनों के यह समभाने पर भी कि दाशरथ राम ही परब्र हा परमेश्वर 
हैं, उनके शरणागत नहीं होते, अतएव विपयेस्तबुद्धि हैं। शंक्र के द्वारा अवतारवाद-विरोधियों 
की जो भत्संना तुलसी ने करायी है” उसके प्रधान लक्ष्य निर्गुणसंप्रदायी संत हैं। शेव-शाक्‍त- 
मतों से प्रभावित निर्गुणियों को शिव के द्वारा ही शक्तित के प्रइन के उत्तररूप में फटकरवाना 
तुलसी को अधिकतम प्रभावशाली प्रतीत होना उचित ही था। राम के ईद्वरत्व के विरोधी 
शिवभकक्‍त रावण की भत्संना भी विष्णु-विरोधी शवों पर किया गया दुस्सह प्रहार है।' भगवान्‌ 
की सगुण-लीला (प्राकृत जीवों की भाँति किया गया आ्राचरण ) रहस्यमय है ।' उसे परम सुजान 
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१. पुर बैकुंड जान कह कोई | कोठ कह पयनिधि बस प्रभु सोई ॥ 
जाकें हृदय मगति जसि प्रीती | प्रभु तह प्रगट सदा तेहि रीती || 
तेहिं समाज गिरिजा में रहेऊँ | अवसर पाइबचन एक कहेऊँं || 
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८० तुलसी-दर्शन-मी मांसा 
ही समझ सकते हैं।' राम की लीला ने भवानी, कौशल्या, लक्ष्मण, सुर-सिद्ध-मुनिजन, गरुड़, 
काकभुशुंडि आदि तक को अ्रम में डाल दिया था। उनकी यह लीला अभिनयरूपा है। जसे 
नट दूसरे पात्रों की भूमिका ग्रहण करके अनेक प्रकार के स्वाँग बनाता है, परंतु रहता है उन 
सबसे निलेंप; वैसे ही भगवान्‌ का जन्मना, विहरना श्रादि उनका लीलाविलासमात्र है ।* 
दाशरथि राम के ब्रह्मत्व के विषय में कोई संदेह न करने लगे, इस कारण से तुलसी ने 
स्थान-स्थान पर उनके ईश्वरत्व का स्मरण दिलाया है। इस पर दो श्राक्षेप किये जासकते हैं । 
एक तो यह कि बारंबार ब्रह्मत्व के अनुकथन से कवित्व कुंठित हो गया है। दूसरा यह कि 
'रामचरितमानस' का पाठक यह अनुभव करने लगता है कि कवि हमें मूर्ख समककर ही पग-पग 
प्र राम की ईश्वरता की पुष्टि करता चल रहा है। पहले का उत्तर यह है कि 'रामचरितमानस' 
भक्तिरस का काव्य है और इसलिए उनकी वह उपस्थापन-शैली उनके काव्य का भूषण है, दूषण 
नहीं। दूसरे आक्षेप का भी आंशिक उत्तर भक्ति रस ही है । राम के ब्रह्मत्व का बारंबार निरूपण 
भक्तिरस के भावक को बुरा नहीं लगता। कवि को कीतेन-जन्य और भावक को श्रवण-जन्य 
आनंद की ही अनुभूति होती रहती है। 'रामचरितमानस' विषय-कथा-रस-प्रेमियों के लिए 
लिखा ही नहीं गया है। दूसरा उत्तर यह भी है कि जब विष्णवाहन वेनतेय और महादेव की 
ग्र्धागिनी भवानी के मन में भी राम-विषयक मोह उत्पन्त हो गया था तब फिर लोकयात्री 
सामान्य पाठकों के ज्ञान-वेभव पर कहाँ तक विश्वास किया जा सकता है ! वस्तृतः: पहला उत्तर 
ही तुलसी का उत्तर है, दूसरा तो केवल तक के लिए है। राम के अवस्थान-भेद से इस स्मारण- 
पद्धति के तीन रूप हैं। वे (राम) कहीं पर वक्‍ता के रूप में उत्तम पुरुष हैं, कहीं श्रोता के रूप 
में मध्यम पुरुष और कहीं अन्य पुरुष | उत्तम पुरुष राम ने केवल भक्तजनों को ही अपने ब्रह्म॒त्व 
का उपदेश किया है। मध्यम पुरुष राम का ईइ्वरत्वकथन कहीं स्तुतियों के रूप में हुआ है* 
आर कहीं संवाद के रूप में ।* इन दोनों के ही वक्ता भक्तजन हैं। तीसरे रूप की अभिव्यंजना 
भी भक्तों के ही द्वारा हुई है। उनकी उक्ति कहीं भकत के प्रति है? और कहीं पर अभकक्‍त के प्रति । 
श्रभक्त को कहीं उपदेश दिया गया है, कहीं पर फटकार बतायी गयी है* और कहीं पर 
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ब्रह्म राम ८१ 
पश्चात्ताप की भावना है।' 


राम की भाया-- 
माया का स्वरूप--निविशेष-निर्लक्षण ब्रह्म से सविशेष-सलक्षण जगत्‌ की सृष्टि कैसे हुई ? 


एक भ्रद्वितीय या केवल ब्रह्मसे अनेकना मरूपात्मक जगत्‌ का निर्माण कंसे संभव हुआ? इस प्रकार 
की शंकाओ्रों के समाधान के लिए मायावाद की कल्पना की गयी । इस विश्व-प्रपंच की बीजरूपा, 
ईश्वर की श्रपृथर्भूता, त्रिगुणात्मिका एवं अनिर्वेचनीया शक्ति को माया कहा गया। तुलसी- 
दास के मतानुसार ब्रह्म राम की शक्ति का नाम 'माया' है। इसीलिए राम मौयापति' कहलाते 
हैं।' उनकी व्यवताव्यक्त शक्तिरूपा माया को 'सीता' कहते हैं।? तुलसी के रामभक्ति-दर्श न में 
सीता और 'माय!' शब्द समझील भी हैं ।* जिस प्रकार राम के दो रूप हैं--साकार और निरा- 
कार, उसी प्रकार सीता के भी दो रूप हैं व्यक्त और ग्रव्यक्त ।* अव्यक्तरूपा सीता के लिए तुलसी- 
दास 'माया' शब्द का ही व्यवहार करते हैं; कितु जब वही माया अपने व्यक्त साकाररूप में 
वाणी का विषय होती है तब उसे 'सीता' कहते हैं।' जिस प्रकार निर्गण-निराकार राम अवतार 
लेते हैं उसी प्रकार उनके साथ उनकी माया” भी अवतार लेती है। भगवान्‌ के भागेव, कृष्ण 
आदि रूपों के अ्रनुरूप उनकी सहायिनी माया भी धरणी, रुक्मिणी आदि का स्वरूप धारण करती 
है। तुलसी-पूर्व भारतीय वाइ-मय में 'माया' शब्द का व्यवहार शक्ति, शक्ति का कार्य, इद्र- 
जाल की शक्ति, कपटप्रज्ञा,' मिथ्याचार, रहस्यमयी देवीशक्ति,'  योग-शक्ति, *मोहकारिणी 

शक्ति, मोहकारिणी भ्रनादि प्रकृति, जगत्‌ का वैतथ्य,'  अ्रविद्या,*5 अविद्याकार्य, अति 
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है 


घर तुलसी-दशन-बीमांता 


या भ्रांतिकारिणी रचना' झ्रादि विविध अ्थों में हुआ है । 

तुलसीदास ने भी 'माया' शब्द का व्यवहार अनेक श्रथों में किया है। सामान्यतः 'माया' 
वह शवित है जो अ्रघटितघटनापटीयसी तथा विचित्रकायंकरणशीला है और जिसकी निदचया- 
त्मिका प्रतीति ग्रथवा निरूषण मानवबुद्धि के लिए अत्यंत दुस्साध्य है। उस शक्ति का कार्य यह 
प्रपंचात्मक विश्व भी माया ही है। इस कारणकार्यरूपा 'माया' के अनेक अर्थ हैं--छल-कपट 
या धोखा, जादू या इंद्रजाल,? परवंचने च्छा, * “मैं-मेरा' और 'तुम-तुम्हारा' का भेदभाव, दुर्शेय 
देवी या आसुरी शक्ति, अन्यथा भावित होने वाली अ्आंतिकारिणी रचना एवं उसकी मिथ्या 
प्रतीति, संसारासक्ति या मोह, मोहकारिणी शक्ति, जीव को बांधने वाला पाश,* ईइ्वर की 
आदिशक्ति, '' ईद्वर की रहस्यमय अद्भुत, अजेय तथा अ्निवेचनीय शक्ति,** विश्व को नचाने 
वाली ईववरीय शक्ति, ईइवर की कारयित्री शक्ति, * प्रकृति, *सत्य-सा प्रतीत होने वाला यह 
समस्त जगत्‌,' * अविद्या और अ्रविद्याकारिणी जीव भ्रामक शर्व्ति आदि । इस दुरत्यया माया 
का प्रभाव अपार है।** सुर, असुर, ताग, नर, चर, अचर, काल, कर्म और त्रिदेव तक इसके 
बशवर्ती हैं; यह समस्त जग को नचाने वाली है; चराचर जगत्‌ की रचना करने वाले विधाता 
को भी इसने अ्रनेक बार नचाया है।” परंतु यह राम की दासी है; उनके अ्रसंकेत पर नाचने 
वाली नटी है।** 
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ब्रह्म रास ष्न्दे 

माया के दो रूप---राम की शक्तिस्वरूपा माया के दो भेद हैं--विद्या और अविद्या।'* 
जीव के संबंध से, मैं देह से भिन्‍त चेतन आत्मा हँ---इस प्रकार की बुद्धि विद्या है जो संसार- 
निवृत्ति का हेतु है। राम के संबंध से, विद्या माया राम की वह शक्ति है जिसके द्वारा वे विश्व 
की रचना करते हैं? अथवा जो उनकी प्रेरणा से जगत्‌ की रचना करती है। * सत्त्व, रज और 
तम तीनों गुण उसके वदवर्ती हैं। वह स्वयं शक्तिहीन है, उसकी शक्ति वस्तुतः प्रभु राम को 
ही शक्ति है। इंद्रियाँ और इंद्रियगम्य समस्त जगत्‌ माया है ।* श्रर्थात्‌ सृष्टिरचना करने वाली 
शक्ति और उस शक्ति का कार्य (यह अखिल ब्रह्मांड) सब माया है। माया का दूसरा भेद 
ग्रविद्यामाया है जो जीव के संसार का कारण है।' तुलसी ने 'अविद्यामाया' के लिए केवल 
माया” या केवल अविद्या छब्दों का ही व्यवहार किया है। "मैं देह हँ--इस प्रकार शरीर 
आदि श्रनात्म पदार्थों में देहबुद्धि अविद्या' है।* दूसरे शब्दों में, मिथ्या को सत्य और सत्य को 
मिथ्या समभना ही अविद्या' है।' यह मोहकारिणी ग्रावरणशक्ति है, जो धरती के ढाबर पानी 
की भाँति जीव को मलावृत किये हुए है।'' भ्रविद्यामाया से झ्रावृत मृढ़ जीव स्वस्वरूप और भग- 
वत्स्वरूप को भूलकर भवबंधनबद्ध होता है।' अविद्या जीव के संसार का हेतु है और विद्या 
निवृत्ति का। * 

तात्तविक दृष्टि से माया का भेद या विभाजन नहीं किया जा सकता। माया के दो प्रकार 
के कार्यों को समभ्राने के लिए ही राम ने भेद' का व्यवहार किया है। उन्होंने विद्यामाया को 
तो 'प्रभु प्रेरित! कहा और अ्रविद्यामाया को नहीं--इसका यह झ्राशय नहीं है कि अ्रविद्यामाया 
स्वतंत्र है। सांख्यदर्शन में विश्व की प्रकृति” (अ्रव्यक्त ) को जड़ होने पर भी स्वतंत्र माना गया 
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१. तेहि कर भेद छुनहु तुम्ह सोऊ | बिद्या अपर अबिया दोक |--रा० ३।१५॥२ 
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५० गो गोचर जहाँ लगि मन जाई | सो सब माया जानेहु भाई | --रा० ३॥१५॥२ 
ऊमरि तरु बिसाल तव माया | फल ब्रह्मांड अनेक निकाया || --रा० ३।१३|३ 

६. एक दुष्ट अतिसय दुख रूपा | जा बस जीव परा भव कूपा || -रा० ३।१५॥३ 
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अनित्याश चिदुःखानात्मसु नित्यशुचिसुखात्मख्यातिरविद्या | -“>यो० सू० २५ 

११. भूमि परत भा ढावर पानी | जनु जीवहि माया लपनी || --रा० ४१४३ 
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१३. अविदया संसतेहतुर्विचया तस्या निवर्तिका | --अ० रा० २४३४ 
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है। सांख्य के प्रकृतिविक्ृतिरूप पदार्थत्रय को स्वीकार करते हुए भी तुलसी यह वतला देना 
चाहते हैं कि इस जड़ प्रकृति का संचालक चेतन परमात्मा हैं। अविद्यामाया के प्रेरक और 
नियंता भी राम ही हैं ।* अद्व तवेदांत में 'अज्ञान', अविद्या और 'माया' शब्दों का प्रायः पर्याय- 
रूप में प्रयोग हुम्ना है। इसी श्रविद्यामाया की दो शक्तियाँ बतलायी गयी हैं--विक्षेप और आाव- 
रण | विक्षेपश क्ति रजोगृण की क्रियात्मिका शक्ति है जो सभी प्रवृत्तियों का कारण है। आव रण- 
शक्ति तमोगुण की शक्ति है जिसके कारण वस्तु अन्यथा (कुछ की कुछ) अवभासित होती है। 
यह शक्ति जीव की संसृति का निदान एवं उपयुक्त विक्षेपशक्ति के प्रसार का हेतु है।? कितु 
ग्रध्यात्मरामायणका र आदि की भाँति तुलसीदास भी विक्षेपशक्ति को विद्यामाया और आव- 
रणशक्ति को अविद्यामाया मानते हैं। विद्यारण्य स्वामी ने चिदानंदमय ब्रह्म के प्रतिबिब से 
युक्त त्रिगुणात्मिका प्रकृति की दो विधाएँ मानी हैं--माया और अविद्या । शुद्धसत्त्वगुणप्रधान 
प्रकृति को उन्होंने 'माया' कहा है। वह सर्वेज्ञ तथा नियंता ईश्वर का प्रतिबिब है। मलिनसत्त्व- 
गुणप्रधान प्रकृति 'अविद्या' है। जीव उसका वशवर्ती है। वह जीव का कारणशरीर है ।* विद्या- 
रण्य भर तुलसीदास का तात्पर्य एक ही है । केवल नाम का भेद है। ब्रह्म की मुलशक्ति को ही 
एक ने 'प्रकृति' कहा है और दूसरे ने 'भाया'। उसी शक्ति के दो पक्षों को एक ने 'माया' तथा 
अविद्या' नाम दिया है और दूसरे ने विद्यामाया' एवं 'अ्रविद्यामाया' । 
राम की साथा सीता--सीता राम की परमशवित हैं; उनकी प्रिया हैं।' राम साहिब हैं; 

सीता साहिबिनी हैं ।/ शवित और शक्तिमान्‌ में भेद नहीं होता, अतः सीता राम से अभिन्‍त हैं । 
जिस प्रकार परछाई का शरीर से, प्रभा का सूर्य से भ्रथवा चंद्रिका का चंद्रमा से अलग होना 
संभव नहीं है, उसी प्रकार सीता राम से असंप्रक्त नहीं हो सकतीं ।* जिस प्रकार झर्थ और वाणी 
तथा जल और तरंग का आभासित भेद तात्त्विक नहीं है, उसी प्रकार राम और सीता का भी ।* 


१. बहुरि राममायहि सिरु नावा | प्रेरि सतिहि जेहिं भूँठ कहावा || --रा० १५६३ 
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थीवो का कथन है कि शंकर की दृष्टि में 'माया' ओर “अविद्या? पर्यायवाची है; दूसोँ का कहना दै कि उनके 
मतानुसार विवरतरूप जगत्‌ की कारणशक्ति श्रविद्या है भ्रौर उसका कार्य, स््रयं बिवर्त, माया है | 
(दे०--दि कॉन्सेप्ट ऑफ़ माया, पृ० १०३) 
३. विज्षेपशक्ती रजतः क्रियात्मिका यतः अवृत्ति: प्रसता पुराणी | 
रागादथोएस्थाः प्रभ्वान्‍्त नित्य दुःखादयों थे मनसो विकाराः || 
झुषवाइतिसाम तमोगुणस्थ शक्तियया वस्ववभासतेडन्यथा | 
सैषा निदान पुरुषस्य संसतेर्विक्षेपशक्तेः प्रसरस्य हेलुः || --बि० चु० ११३, ११५ 
४ आ० रा० ३२४।२२-२६ 
५. पथ्चदशी १।१५-१७ 
६. रा०, ११८७|३ (आ० पु० ६/१३६।६--विश्णुपत्ती महामाया), रा०|२|१४० 
७. रा० १।१८ ख, १।२४क; कविं० ७|१२४६ 
८. प्रभु कऱनामय परम बिबेकी | तनु -तजि रहति छाँह किमि छेकी |: 
प्रभा जाइ कहेँ सालु बिहाई | कहें चंद्रिका चंदु तजि जाई ।॥ --रा० २।६७।३ 
8. गिरा अर॒य जल बीचि सम कहिझत भिन्‍न न भिन्‍न | 
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राम की आ्रादिशक्ति होने के कारण वे जगन्मूल कही गयी है ।' वे विद्व का उद्भव, पालन भार 
संहार करने वाली हैं। उनकी 'जगजननि' और “जगदंबा' संज्ञाएँ उनके प्रथम दो रूपों की 
ज्ञापिका हैं। उनके भकुटिविलास से ही विश्व निर्मित हो जाता है। त्रिदेवशक्तियाँ (ब्रह्माणी- 
लक्ष्मी-भवानी ) उनके अ्ंशमात्र से उत्पन्न हैं ।* कह्दी-कहीं सीता की तुलना में भवानी आदि की 
हीनता का जो चित्रण हुआ है* वह काव्यधर्म से अनुप्राणित है, दार्शनिक दृष्टि से नहीं। सीता 
लक्ष्मी की अवतार भी हैं और उनकी जननी तथा वंदिता भी।* वे पावंती की जननी एवं 
वंदनीया भी हैं और उतके समान तथा उनकी स्तोत्री के रूप मेंमी चित्रित की गयी हैं ।* इस 
विरोधाभास का समाधान यह है कि वे मूलतः परमविष्णु राम की शक्ति (जिन्हें लक्ष्पी भी कहा 
गया है) की अवतार हैं। आावेशविष्णु की शक्तिरूपा लक्ष्मी की जवनी तथा स्वामिनी हैं। उसी 
प्रकार आवेशरूप शिव की शक्तिरूपा पावंती की तो जननी और स्वामिती हैं, परंतु अवतीर्ण 
होने पर लोकव्यवहार की दृष्टि से उनकी पूजा भी करती हैं । 
माया के दो रूपों की भाँति ही सीता के भी दो रूप हैं--विद्यारूप श्र अविद्यारूप । 

विद्यामाया सीता के कार्य द्विविध हैं--जगत की सृष्टि ग्रादि एवं जीव का क्लेशहरण तथा 
श्रेयस्करण ।* उनके ये सभी व्यापार जीव के मंगल के लिए हैं। विश्व के स्थितिस्थापक युगधर्म 
राममाया की प्रेरणा से ही संपन्न होते हैं।* माया के इस शिवात्मक पक्ष पर बल देने के लिए 
तुलसी ने विश्वमूला माया भवानी या सीता को जगज्जनती भी कहा है” । 'जननी' में 
जनयितुता के साथ ही वत्सलता भी है। इसीलिए वे पुरुषका ररूपा भी हैं। वे भक्तों की क्लेश- 
हारिणी एवं सर्वश्रेयस्करों हैं। वे रामभक्ति की प्राप्ति में भक्त की भ्रमोष सहायता करती हैं । 
अपने इस कीत॑नीय धर्म के कारण ही वे भक्तिस्वरूपा मानी गयी हैं।' अविद्यारूप में वे 

बंदों सीताराम पद जिन्हहिं परम प्रिय खिन्‍न || >रा० १|£८ 

श्रथों विष्णुरियं वणी--वि० पु० १5१८: वागर्थावित संगृवतों ''पार्वतीपरमेश्वरों | --रघुवंश, १।१ 
१. आदिसक्ति छब्िनिधि जगमूला | --रा०१।१४८|१ दे०--अ० रा० ६|४|४०-४१ 
२. उद्भवस्थितिसंहारकारिणीं क्लेशह्ारिणीम्‌ | 

सर्वश्रेयस्करीं सीतां नतोह रामबललभाम्‌ || --रा० १|१। श्लोक ५ 

मि० दे०-सी० उ० ७, रा० उ० ता० उ० २७, अ० रा० १|१।३४, २॥५।२३ 

जो सृजति जगु पालति दरति रुख पाई कृपानिधान की || --रा० २।१२६। छ॑० 
8. वि० ४१|४, कवि० १।१५, रा० ११८०४, १२४६१, १(२४७।१, ६/६२, ७२४५; दे०--पृ० पु० 

६]२४२।३३९, ६।२४३॥२६ 
४. जासु अंस उपजहि गन खानो | श्रगनित लच्छि उमा अद्यानी | 

भृकुटि बिलास जासु जग होई | राम बाम दिसि सीता सोई || --रा० १।१४८|२ 
५६ रा० १|२४७।३ 
&. २० १।२८१, ६।१०७।छ०, कबि० ७|२७; रा० ११४८२, ७ <४।५ 
रशा० १(१४८।२, ७।२४|५; रा० २।११८।१३ रा० १(।२३५|२-४ 
रा० ११ श्लोक ५, २।१२६।छं०; १० पु० ६।२४३|२८ 
नित जुग धर्म होहिं सब केरे | हृदय राम माया के प्रेरे || --रा० ७।१०४१ 
१०, क्रमशः--वि० १५१, १६१, र० १।४८|१३ रा० १।२४७| १, ६।६२ 
११, लसत मंजु मुनि मंडली मध्य सीय रघुचंदु | 

ज्ञान सभा जनु तनु धरे भगति सच्चिदानंदु ||--रा० २|२३६ 
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दुष्टविमाहनशीला है। धनुषयज्ञ में आये हुए मूढ़ राजा और रावण आदि राक्षस उनके अविद्या- 
रूप से ही मोहग्रस्त हुए थे! । तात्पय यह है कि वे भक्तों के लिए विद्यारूपा हैं और अभकक्‍तों के 
लिए अविद्यारूपा | यहाँ पर एक प्रश्न उठता है--जब सीता और माया एक ही है तब फिर 
माया-सीता का हरण' कैसा ? माया सीता का अर्थ-निरूपण दो प्रकार से किया जा सकता 
है। एक तो यह कि रावण ने मायारूपी सीता का हरण किया और दूसरे यह कि वास्तविक न॑ 
होते हुए भी रावणु को वास्तविक प्रतीत होने वाली अर्थात्‌ भ्रांतिकारिणी सीता का हरण 
हुआ। माया के सभी रूप सीता की माया में समाहित हैं । एक और शंका उठती है--जो सीता 
स्वयं माया हैं उनकी माया कसी ? इसका समाधान यह है कि राम के संबंध से सीता उनकी शक्ति 
हैं, माया हैं। परंतु जीव की व्यावहारिक दृष्टि से, सीता की भी अपनी दिव्य, अलौकिक शक्ति 
है; वही उनकी माया है। राम की शक्ति सीता की भाँति शिव की शक्ति भवानी भी माया हैं।* 

विश्वरचना की दृष्टि से माया* भ्रथवा सीता और प्रकृति में तादात्म्य है। इसकी दार्शनिक 
व्याख्या इस प्रकार की जा सकती है। सांख्य-शास्त्र में दाश निक तथ्य को आकर्षक और बोधगम्य 
बनाने के लिए त्रिगुणात्मिका प्रकृति की स्त्रीलिंग में कल्पना की गयी। औपनिषद ब्रह्म-भावना 
ने सांख्य के परस्पर भिन्‍न तत्त्वों प्रकृति और पुरुष में एकस॒त्रता स्थापित की। परमात्मा को 
उनका मूल, आश्रय, नियामक आदि माना गया। प्रकृति (निर्गुण और सगुणब्रह्म के समन्वित 
रूप) ईश्वर की श्राज्ञाकारिणी मानी गयी । पौराणिक और धामिक विश्वासों ने रूपक या मानवी- 
करण का आश्रय लेकर उसे ईश्वर की पत्नी के रूप में परिकल्पित किया।* विभिन्‍न संप्रदायों 
में उसे विभिन्‍त नाम दिये गये । रामभव्ति-संप्रदाय में राम की ग्रादिशक्ति माया या प्रकृति को 
सीता कहा गया । उनमें अ्रनाय देवियों, केवलाह्वतवादी वेदांतियों की ग्रविद्यारूपा या अज्ञानरूपा 
माया, वैष्णव वेदांतियों की विद्यारूुपा या लीलारूपा माया, सांख्यों की मूलप्रकृति श्रादि की 
भावनाओं का समन्वय हुआ । वेदांत की माया और सांख्य की प्रकृति की सभी विशेषताएँ सीता 
में संनिविष्ट हुई । 


राम और त्रिदेव--. 


राम का तटस्थलक्षण बतलाते हुए यह कहा गया था कि वे जगत्‌ के कर्ता, भर्ता एवं संहर्ता 
हैं। पौराणिक परंपरा के अनुसार तुलसी ने ब्रह्मा को विश्व-प्रपंच का रचयिता, विष्णु को 


१. अन्यत्र बतलायी गयी माया की पाँच विधाएँ ( विद्या, अ्विद्या, संधिनी, संदीपिनी तथा आह्ादिनी-- 
बि० १५४ पर वियोगी हरि की टीका) उपयु कत दो में ही समाविष्ट हैं | 

२. पुनि माया सीता कर हरना | श्री रघुबीर बिरह कछु बरना || --- रा० ७।६६|३ 

३. माया सब सिय माया माहूँ |--रा० २|२५२|२ 

४. विं० १५१, रा० १|८११ दे?--ना० पु० १३।१३-१४ 

* भा० पु० ६।११।११ (इयं हि प्रकृति: सूक्ष्मा मायाशक्तिदु रंत्यया); ना० पु० १।३।१५, २७ 

* मूलप्रकृतिरूपत्वात्‌ सा सीता प्रक्ृतिः स्मृता | प्रणवप्रक्ृतिरुपलात्‌ सा सीता प्रकृतिरुच्यते ||--सी० उ० २ 
सीता भवति ज्ेया मूलप्रकृतिसंज्िता | प्रणवल्वात्‌ प्रकृतिरिति बदन्ति अहावादिन : |--सी० छ० ८; 
रा० उ० ता० उ०, ८ 
मां विद्धि मूलप्रकृतिं समस्थित्वन्तकारिणीम्‌ | --- अ० रा० ११३४ 

* विष्ुपत्नि महामाये ...लोकमातनमोंडर्तु ते || -- भा० पु० ६।१६।६ 
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जगत्राता और दंभू को संहारक भी माना है।' उनकी त्रयी का बहुधा उल्लेख करके उनके 
महिमामय पद का संकेत किया है। व्यवहारत : विश्व के सर्जन, पालन तथा संहार के लिए 
भगवान्‌ ही तीन रूपों में व्यक्त होते हैं जिन्हें ऋमशः ब्रह्मा, विष्णु और शिव कहा जाता है।* 
वे ही रजोगुणविशिष्ट ब्रह्मारूप से जगत्‌ की रचना, सत्त्वगुणविशिष्ट विष्णुरूप से उसका पालन 
एवं तमोगुणविशिष्ट रुद्ररूप से उसका संहार क रते हैं । वे तीनों एक ईश्वर की ही त्रिधा कल्पित 
शक्तियाँ हैं ।* वे परमात्मा से भ्रभिन्‍न हैं।' गुण और उपाधि के भेद के कारण उनमें भेद परि- 
लक्षित होता है। तुलसी ने कहीं पर राम' को, कहीं पर उनकी शक्तिरूपा भाया या सीता को 
और कहीं पर ब्रह्मा आदि को जगत्‌ का कर्ता आदि माना है। यह वचनविरोधाभास परिहार्य 
है । मलतः राम ही जगत के कर्ता आदि हैं। उनके ही बल और प्रेरणा से उनकी शक्ति माया ये 
कार्य संपन्न करती है। इसलिए माया के कत्‌ त्व श्रादि का भी व्यवहार होता है। माया-प्रेरित 
ब्रह्मा ग्रादि स्थूल जगत्‌ के सजन आदि का कार्यान्वयन करते हैं। भ्रतएव उन्हें भी कर्ता आदि कहा 
जाता है। ब्रह्मा राम की श्रव्यक्त कारयित्री शक्ति के व्यावहारिक प्रतीक हैं, विष्णु पालयित्री 
शक्ति के और रुद्र संहत्री शक्ति के। भगवान्‌ माया के द्वारा ब्रह्मारूप से सर्जन, विष्णुरूप से 
पालन तथा रुद्ररूप से प्रलय, और प्रलय के बाद पुनः ब्रह्मारूप से चराचरात्मक विश्व की 
यथापूर्व सृष्टि करते हैं।' इस प्रकार अनादि-अ्रनंत सृष्टिचक्त चलता रहता है। तत्त्वतः भग- 
वान्‌ ही स्रष्टा और सुष्टि, पालक और पालित तथा संहर्ता और संहृत सब कुछ हैं ।* 

ब्रह्मा आदि का परमात्मा के साथ तादात्म्य-संबंध नहीं है। वे परमेश्वर नहीं हैं । तुलसी- 
दास के मतानुसार वे उनके अ्रवतार भी नहीं हैं । वे परमात्मा के अ्रंशमात्र हैं।' वे जन्मादि-रहित 
नहीं हैं। राम उनके जनक हैं ।' वे राम के अ्रंश से उत्पन्न हैं।' ब्रह्मा की 'अ्रज "संज्ञा जगत्‌ की 
सापेक्षता के आधार पर मानी गयी है। त्रिदेव भी सांसारिक जीवों की भाँति ही राम की माया 
से भयभीत रहते हैं।' उनकी दशक्तियाँ सीमित हैं; वे श्रन्य भक्त जीवों की भाँति ही राम के 


१. रा० १/७३।२, गी० ५।२५।२ 
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१०, ना० पु० ११२, अ० बै० पु० ४॥४१|६७ 
११. तुम्द बरह्मादि जनक जग स्वामी | --रा० १।१५०।३ 
१२. संस बिरंचि विष्नु भगवाना | उपजहिं जासु अंस तें नाना || ->रा० १।१४४|३; कू० पु० १|२२|७६ 
१३. रा० ३।६।३३ बि० ४३|३, रा० ७।१०८।|५ 
१४ सिव चतुरानन जाहि डेराहीं | अपर जीव के हिलेखे माहीं।। --रा० ७|७१।४ 
यचपि इस पंक्ति में तुलसी ने विष्णु का उल्लेख नहीं किया तथापि अन्यत्र उनकी संकुचित शबित का जो 


० तुंलसी-दन-मौमांसा 


सेवक हैं ।* कितु वे सामान्य जीवों से इस बात में भिन्न भी हें कि उनमें अवने लोकविशेष की 
रचना, पालन एवं प्रलय करने की शक्ति है। यह और बात है कि उनकी यह शक्ति अपनी नहीं 
है, वे स्वतंत्र नहीं हैं । वे राम की माया (शक्ति ) से ही जगत्‌ के सर्जन आ्रादि में प्रवृत्त एवं समर्थ 
होते है ।" विधि की विधिता, हरि की हरिता तथा शिव की शिवता राम का हवा प्रसाद है।* 
वे भगवान्‌ राम के वशवर्ती हैं । उनकी गतिविधि राम के हारा ही संचालित है, उन्हीं के आदेशा: 
तुस्तार वे नामरूपात्मक जगत्‌ की रचना आदि का संपादन करते हैं ।” सौंदर्य में भी वे राम से 
हीन है ।* लोकों कौ असंख्यता के अनुसार उनकी संख्या भी अनंत है ।* प्रत्येक लोक का निर्माता 
एक ब्रह्मा, पालक एक विष्णु और संहारक एक शिव है। ब्रह्मा, विष्णु और शिव की भाँति ही 
उनकी शक्तिरूपा ब्रह्माणी, लक्ष्मी और भवानी भी राम की शक्ति सीता से उत्पन्न हैं; उनकी 
सेविकाएँ हैं; उनसे सौंदर्य में भी हीन हैं ।* 

ब्रह्मा--विश्व के रचयिता होने के कारण ब्रह्मा जगत्पिता कहलाते हे ।' यह ध्यान रखना 
चाहिए कि वे स्थल जगत्‌ के ही विधाता हैं। 'ब्रह्मसृष्टि' और “विधिप्रपंच” शब्द उनकी स्थल 
विश्व-रचना के ही द्योतक हैँ ।* ब्रह्मा की परिकल्पना के विषय में यह भी भ्रवेक्षणीय है कि 
तुलसी ने उन्हें विष्णु या शिव के समात कहीं भी किसी भी दृष्टि से परमेश्वर नहीं माना 
है। इसका कारण यह है कि वेदिक इंद्र' की भाँति ही ब्राह्म-संप्रदाय के ब्रह्म की गरिमा भी 
तुलसीयुगीन सनातनधर्म की दृष्टि में घट चुकी थी । भ्रतएव कवि ने उनकी आराधना को कोई 
महत्त्व नहीं दिया। ब्रह्मा की शक्ति का नाम सरस्वती है। राम या सीता की महिमा का प्रति- 
पादन करते हुए तुलसी ने ब्रह्मा की शक्ति के रूप में उसका उल्लेख अवश्य किया है।'' कितु 
विष्णु-शक्तित रमा भ्रथवा शिव-शक्ति उमा की भाँति ब्रह्मा की शक्ति सरस्वती का व्यापक 
वर्णन उन्होंने वहीं किया । जब ब्रह्मा की भजनीयता को ही गौरव नहीं दिया गया तब फिर 
उनकी प्रिया को आराध्य रूप में कैसे चित्रित किया जाता ? वाणी की देवी के रूप में ही 
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निरूपण किया गया है उससे यह निष्कष निकलता है कि वे भी माया के वशीभूत हैं | 
 कावे० ६१२, रा० ५।५६कः) गी० ३।१७।२, ५।११।३ 
. जाके बल बिरच हरि ईसा | पालत सजत हरत दससीसा || --रा० ५।२१।३ 
, हरिहि हरिता, विधिहि विधिता, सिवहि सिकता जो दई | --वि० १३५।३ 
 जगु पेंखन तुम्ह देखनिहारे | बिधि हरि संभु नचावनिहारे ||--रा० २।१२७। १; 
दे०-- भा० पु० २५१७, २६३१, ज्र० बे० पु० १|१५।४६-४७ 
५, विष्तु चारि भुज बिधि मुख चारी | विकट भेष मुखपंच पुरारी || --रा० १(२१२०|४ 
६. लोक लोक प्रति भिन्‍न विधाता | भिन्‍्न विष्तु सिंव मनु दिसिनत्नाता || --रा० ७|८१|१ 
७, रा० ११४८२; रा० ७|२४।५३ रा० १/२४७|३ 
, जअगतपिता बिरंचि (बि० २१४३), अगजग मय जग मम उपराजा | --रा० ७।६०।३ 
, रा० ११८२६; रा० २।२३१४, ६|१०४।६; 'भागवतपुराण' (२।१०।३) में कहा गया है कि ईश्वर- 
प्रेरित छुब्ष गुणों से सूह्म जगत की उत्पत्ति सगे? है; विराट पुरुष से उत्पन्न अह्मा द्वारा विभिन्‍न चराचर 
सृध्टियों का निर्माण 'विसग? है | ओर भी दे०-- बि० पु० १(४|४९-५४० 
१०, भक्तिकाल तक पहुँचते-पहुँचते जितना पतन इंद्र का हुआ उतना किसी श्रन्य वैदिक देवता का नहीं । 
तुलसी ने तो पाणिनि के सूत्र 'श्वयवमघोनामतद्धिते? (अध्यध्यायी, ६॥४।१३३) के सहारे बेचारे इंद्र 
को कुत्तों की श्रेणी में बिठा दिया--सरिस स्वान मघवान जुबानू | (रा० २३०२४) 
११६ रा० १॥४४, ६१४८|२ 
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ब्रह्म राम हे 


सरस्वती का चित्रांकन तुलसी का अ्भीष्ट रहा है । कवि ने अपनी शब्दमयी काव्य-रचना के लिए 
उसकी वंदना की है।' भरत ने शब्रपनी वाणी की सफलता के लिए उसका स्परण किया; उसी की 
प्रेरणा से रावण ने हनुमान्‌ की पूँछ में ग्राग लगाने की आज्ञा दी ।* मंथरा, भरत और कुंभकर्ण 
की मति फेरने के प्रसंगों में भी उसका उल्लेख किया गया है।* परंतु उसकी सर्वाधिक योजन 
अतिशयो क्तिपूर्ण वर्णनों के संदर्भ में हुई है ।* 

रामचरितमानस' की कतिपय काव्यधर्मानुप्राणित अतिशयोक्तियों को लक्ष्य करके यह 
आलोचना की गयी है” कि तुलसी ने सरस्वती को सूत्रधर राम की कथ्पुतली के रूप में 
अंकित करके और उसे दशरथ के रथ तथा राम के अश्व जैसी क्षुद्र वस्तुओ्रों के वर्णन करने में भी 
असमर्थ बतलाकर उसकी तुच्छता प्रदर्शित की है।' इसी प्रकार इस बात पर भी आश्चर्य प्रकट 
किया गया है कि त्िदेवों की महनीयता के समर्थक तुलसां ने मूरख हृदय न बेत जो ग्‌रु मिलाहि 
बिरंधि संत” इस सोरठे में रामभकत ब्रह्मा की अ्रवांछनीय हीनता चित्रित की है।' हमारा 
निवेदन है कि काव्यमयी श्रत्युवितयों को तके की कसौटी पर परखना युक्तिसंगत नहीं है। 
ग्रतिशयोक्िति यथार्थाभिधान नहीं होती | यथार्थ न होने पर भी वह काव्य का शोभाका रक धर्म 
है। उक्त प्रसंगों में कवि का प्रयोजन रमणीयाथ्थप्रदिपादक ढंग से प्रस्तुत विषयों की अतिशयता 
प्रतिपादित करना है, न कि सरस्वती या ब्रह्मा की तुच्छता | ऐसा न मानने पर “राम व सर्काह 
नाम गृत गाई, अथवा “जाने रामु न सर्काह बखानी* श्रादि के आधार पर तुलसी के सर्व- 
समर्थ परब्रह्म राम के विषय में क्या धारणा बनायी जाएगी ? 

विष्णु--विष्णु के द्विविध रूपों (परमेश्वररूप और लोकपालकरूप) की चर्चा भ्रवतार- 
निरूपण के प्रसंग में की जा चुकी है। तुलसीदास वेष्णव थे, श्रतः उन्होंने त्रिदेवों में विष्णु को 
महत्तम स्थान दिया है। अनेक स्थलों पर शिव-विरंचि के साथ विष्णु का उल्लेख न करके भी 
उन्होंने विष्णु का वेशिष्ट्य प्रतिपादित किया है।' उनके मतानुसार परमविष्णु और राम एक 
ही हैं। तदनूसार विष्णुशक्ति लक्ष्मी और सीता भी एक हैं।'' तुलसीदास स्माते थे, अभ्रतएव 
विभिन्‍न हिंदू-तंप्रदायों में प्रतिष्ठित श्रन्य देवी-देवताश्रों को भी यथोचित गौरव दिया। उन 
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 रा० १३५४३, ३६|३, ४|॥२५, गी० १|७।३, ५।२२।२ 

, बसै नगर जेहि लच्छि करि कपट नारि वर बेघु | --रा० १|श८३ 

अति हरष मन तन पुलक लोचन सजल कह पुनि पुनि रमा | --रा० ६१०७) छूं० 
जेहि बिधि कृपासिंथु सुख मानइ | सोइ कर ओ्री सेवाबिधि जानइ || --रा० ७|२४।४ 
तो कमला तजि चंचलता करि कोटि कला रिभवे सुरमोरहि | --कंवि० ७|२६ 
तुलसी कहु राम समान को आन है सेवकि जासु रमा धर की | --कवि० ७|२७ 
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सबमें, युग की धर्मभावना के अ्रनुरूप, शंकर-भवानी का स्थान अन्यतम है। 

दहंकर--शिव का विविध रूपों में निरूपण अनेक स्थलों पर किया गया है जिनमें 'विनय- 
पत्रिका, 'कवितावली' झौर 'रामचरितमानस' में की गयी स्तुतियाँ विशेष झ्ालोकनीय हैं।'* 
राम की भाँति ही शिव की महिमा श्रगम्य है। वे बेदपार' एवं ग्यानगिरागोतीत' हैं ।* वे 
भगवंत हैं,” सच्चिदानंदः ब्रह्म हैं। करोड़ों सूर्यो के समान प्रकाशमान, विज्ञानघत, ओंकार- 
मूल, एक, तुरीय, निर्वाणरूप, व्यापक और विभु हैं।” विश्वात्मा,' विश्वरूप,* और स्वभूता- 
धिवास"" हैं। सर्वेसमर्थ, सर्वज्ष, लोकनाथ या जगदीश हैं । वे जगज्जनक हैं; विश्व उनके अंश 
से उद्भूत है।' वे विश्व के संहारक हैं, महाकाल के भी काल हैं । वे निर्गण, निराकार, कला- 
तीत, निविकार, विरज, निरंजत निरुषाधि और निविकल्प हैं।'* अ्रच्युत, अकल, अ्रखंड, श्रज, 
भ्रमित और अविच्छिन्त हैं ।*्रकाम, अभोगी, अत तया अ्तवद्य हैं । * * वे निगु ण होते हुए भी 
गृणनिधान हैं--सर्वतौभाग्यमूल, कल्याणराशि तथा करुणामय हैं ।** कृपालु, आशुतोष, आऔढर- 
दानी, दीनबंधु और अशरणशरण हैं । मंगलप्रद, सवेहितका री एवं ग्रानंददायक हैं ।“प्रभयकर्ता, 
जनरंजन और खलताड़क हैं । कामादि, अज्ञान, संश्य, पाप एवं त्रिताप के निवारक हैं ।** 
भावगम्य, भाववल्लभ, चतुर्वेगंदाता और त्रिभुवनगुरु हैं ।* भकतजनों के बंधु, गुरु, माता-पिता 
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सब कुछ हैं।। सकल चराचर उनके दासभकत हैं; अपनी महिमा के कारण वे ब्रह्मा तथा 
विष्णु द्वारा भी वंदनीय हैं।' उनका नाम भक्‍तों के लिए कल्पवुक्ष है। उत्तकी आराधना के 
बिता अन्य साधनाएँ व्यर्थ हैं। उसके बिना भवविवेक और संतापनाश नहीं हो सकता; सुख 
शांतिगादि अ्रभीष्ट फलों की प्राप्ति नहीं हो सकती; शिव से द्रोह करके ऐश्वय की कामना 
करना म॒ढ़ता है ।* 

भगवान्‌ शिव की माया का नाम भवानी है।' वे शक्तिस्वरूपा, अजा, अनादि और अवि- 
नाशिनी हैं; वे स्वेच्छा से लीलावपु धारण करती हैं।* पार्बती के रूप में जन्म लेना उनका 
अवतार हैं। साकाररूप में ही उन्हें शंभु की श्र्धागिनी कहा गया है। वे श्रंतर्यामिनी, सर्वेज्ञ, 
स्वतंत्र एवं समस्त लोकों की स्वामिनी हैं ।* वे महामूल माया हैं। यह असंख्यतामरूपात्मक 
जगत्‌ उन्हीं की अ्रभिव्यक्ति है। प्रतएव वे श्रनेक नामरूप वाली हैं ।' वे विश्व का सर्जेत, पालन 
और प्रलय करने वाली हैं ।** यह प्रपंचात्मक विव्व उन्हीं से विकसता, उन्हीं में विलसता और 
उन्हीं में समा जाता है; उन्हीं के प्रसाद से विधि रचना करते हैं, विष्णु पालन करते हैं तथा शिव 
संहार करते हैं ।** वे विश्वमुला और जनपालिका हैं--इसीलिए उन्हें जगज्जननी कहा गया 
है।** उनका यह रूप विद्यामाया का है। वे विश्वमोहिनी भी हैं--यह उनका अविद्यामाया का 
रूप है। वे मोद-मंगल की राशि, करुणा मयी,कृपावती, जतानुकूल, प्रणतपालिका,एवं विनय-प्रेम 
की वशवर्तिनी हैं।** वे भक्तभयहारिणी हैं; भक्तों को पीड़ित करने वाले शुंभ, निशुंभ, महिष 
श्रादि दानवों का दलन करने के लिए भीमा, कराल कालिका, हैं; पुरुषार्थचतुष्टय, भुक्ति और 
मुक्ति, की वरदायिनी हैं ।* वे मुनियों द्वारा ध्यात; सुरों, श्रसुरों तथा नरों द्वारा सेवित श्ौर 
सीता द्वारा भी पूजित हैं।'' 

समसन्‍्वय-भावना--तुलसी द्वारा किये गये राम-सीता शोर शिव-भवानी के पूर्वोक्त निरूपण 
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से यह स्पष्ट है कि उन्होंने राम की परात्परता का निर्वाह करते हुए वेष्णव, शव और शाक्‍त 
मतों के भजनीय देवों का समन्वय स्थापित किया है। उन आाराध्य देवों के स्वरूप, तटस्थलक्षण 
और दिव्य गुणों में वबहुत-सी एकसमान विशेषताएँ बतलाकर, राम' एवं सीता के द्वारा क्रमश: 
शिव तथा पार्वती की पूजा करा कर और राम के प्रति शिव*-पा्वती के उत्कट भक्तिभाव की 
अभिव्यंजना करके उन्होंने इस समनन्‍्वयवादी सिद्धांत का प्रभावशाली उपस्थापन किया है 
उनका कोई भी रामभकक्‍त पात्र शिवद्रोही नहीं है। कवि श्र उसके राम के अभ्रतिरिक्त दशरथ, 
भरत, भ्रवधवासियीं आदि ने भी भ्रपनी शिवभक्ति का यथास्थान परिचय दिया है।* उनके 
आदर्श शिवभकक्‍त भी उदारचेता हैं, हरिनिदक नहीं हैं।' जिन शिवभक्‍तों ने राम से द्रोह किया 
है उन्हें उसका दंड भोगना पड़ा है। रावण और काकभुशुंडि इसके विशिष्ट उदाहरण हैं ।/ इस 
समन्वयन में कुछ अन्य बातें भी ध्यान देने योग्य हैं। तुलसीदास बार-बार जोर देकर यह प्रति- 
पादित करना चाहते हैं कि राम ही परात्पर और परम आराध्य हैं। वेष्णवों के परमविष्णु, 
शवों के परमशिव एवं शाक्‍्तों की परमशक्ति उनके भ्रतिरिक्त और कुछ नहीं हैं । पुराणों में कहा 
गया है कि जो शिव है वही विष्णु है, जो विष्ण है वही शिव है। एक ही परमेश्वर शैवों की 
दृष्टि में शिवरूपी और वेष्णवों की दृष्टि में विष्णुरूपी है।* दोनों में कोई भेद नहीं है ।''जो इन 
दोनों में भेद देखता है वह नरकगामी होता है; जो इन्हें एक समभता है वह आनंद और मुक्ति 
प्राप्त करता है ।** भिन्‍न रूप से प्रतीत हरि भर हर में विरोध नहीं है। शिव के हृदय में विष्णु 
एवं विष्णु के हृदय में शिव का वास है।' तुलसी-साहित्य में 'हरि' और “हर” का स्थान-स्थान 
पर युगपत्‌ उल्लेख उनकी इसी घनिष्ठता का सूचक है। 
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'विनयपत्रिका' की हरिशंकरी स्तुति में' तुलसी ने विष्ण और शिव का समन्वय करते हुए 
इसी सिद्धांत की प्रतिष्ठा की है कि राम हरिशंक ररूप' हैं। 'रामचरितमानस' के उपक्रम में 
'रामाख्यमीशं हरि कहकर उन्होंने राम में शिव और विष्णु का समन्वय प्रस्तुत किया है। 
उन्होंने अन्यत्र भी बतलाया है कि राम विष्णु हैं, रुद्र भी रामरूपी हें । इस प्रसंग में यह याद 
स्खना चाहिए कि उनके मुख्य प्रतिपाद्य भगवान्‌ राम ही हैं । वे ही शिव और उनकी शक्ित के 
मूल स्रोत हैं। उनका मूल कोई नहीं है। इसीलिए राम के अंश से शिव ग्रादि की उत्पत्ति तो 
बतलायी गयी है, कितु शिव या शिव की शक्ति से राम या उनकी शक्ति सीती के प्रादुर्भाव का 
प्रदन ही नहीं उठा । 'रामचरितमानस*, 'विनयपत्रिका', 'कवितावली”, 'पार्वतीमंगल' श्रादि में 
शिव-पार्वती का निरूपण समनन्‍्वयभावना से प्रेरित होकर ही किया गया है। कवित्व की दृष्टि से 
उन संदर्भों का उत्तम न हो पाना भी इस बात का प्रमाण है कि वे कवि के प्रतिपाद्य नहीं हैं। 
उसका मन उन प्रसंगों की रचना में यथेष्ट रूप से रमा नहीं है। जो वस्तु कतंव्य समझ करके 
ही निबद्ध की गयी है उसमें काव्यसौष्ठव की उत्तमता का न होना स्वाभाविक है। 

उमा-महेश राम के भक्त के रूप में ही चित्रित किये गये हैं, उनके भजनीय के रूप में नहीं । 
रामचरितमानस' में राम ने शिव को प्रणाम किया है, उनसे विनती की है, पाथिव-पुजन किया 
है, लिगस्थापनपुर्वेक विधिवत्‌ पूजा की है*; कितु यह कहीं नहीं कहा गया कि शिवभक्ति राम 
का साध्य है। शिवपूजा का एक कारण यह है कि राम को शिव के समान कोई दूसरा प्रिय नहीं 
है--लिंगस्थापना के प्रसंग में इसका स्पष्टीकरण राम ने स्वयं कर दिया है । दूसरा कारण यह है 
कि तुलसी के राम मर्यादापुरुषोत्तम हैं। सनातन धर्म के मर्यादापालन तथा आस्तिक्यभाव की 
प्रतिष्ठा के लिए भी उन्होंने शिवपूजन किया है। दूसरी ओर, शिव ने राम को उपास्य और 
रामभवित को अपना साध्य माना है।* रामद्रोही के विषय में तुलसी ने बल देकर यह कहलाया 
है कि सैकड़ों शंकर भी उसका त्राण नहीं कर सकते”; कितु, शिवद्रोही के विषय में केवल इतना 
ही कि वह रामभक्ति का अनधिकारी है, नारकी है--- 

सिवद्रोही सम भगत कहावा। सो नर सपनेहुँ मोहि न पावा। 
संकरबिमुख भगति चह मोरी । सो नौरकों मूढ़ मति थोरी॥ 
संकर प्रिय मम द्रोही सिव द्रोही सम्त दास। तेनर कर्राह कलप भरि घोर नरक महुँ बास ॥ 
तुलसी की दृष्टि में रामभक्ति साध्य है, शिव श्रौर देवी की भक्ति उसका साधन है। शिव की 
कृपा के बिना रामभकित की प्राप्ति संभव नहीं है।* इसीलिए कवि ने राम से उन दोनों की भक्ति 
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१. बिं० ४६ मधयदनी न्याख्या में महिम्नस्तोत्र? के स्तुत्य हरि-हर दोनों माने गये हैं | 
२. अमादिनिधने देवे हरिशंकरसंशिते । श्रशानसागरे मग्ना मेदं कुरवेन्ति पापिनः || ->ना० पु० १६४५ 
३. रा० ११ श्लोक ६; यहाँ पर 'ईश' शब्द शिव का और हरि? विष्णु का व्यंजक दै | 
४. व्यक्तमब्यक्त गतमैद' विष्णो'''दास तुलसी प्रणत रावणारी || --वि० ५४।३,६ 
पाहि मैरवरूप रामरूपी रुद्र बंधु गुर जनक जननी बिधाता || ““वि० ११८ 
४ क्रमशः: --रा० ६११६ क; रा० १७६; रा० २१०३१; रा० ६|२।३ 
६. रा० ६।१ १४ |स्तुति 
७, राम कें रोष न राखि सकें तुलसी विधि श्रीपति संकरु सो रे | -“कवि० ६१२ 
८, रा० ६।२|४-दोहा 
६. बिनु तव कपा राम-पद-पंकज सपनेहु भगति नहोई || --वि० ६२ 


९४ तुंलसी-दशन-मोमांसा 


की प्रार्थना न करके उन दोनों से रामभक्ति की ही याचना की है ।' स्वयं राम ने भी शिवभक्ति 
को अपनी भक्ति का साधन बतलाया है--- 

झौरो एक गपुत मन सबहि कहों कर जोरि । संकर भजन बिना नर भगति न पावह सोरि ॥ 
तुलसी ने राम की श्रेष्ठता प्रतिपादित करने के लिए (परक्रह्मस्वरूप) अवतारी और (लोक- 
मंगलकारी ) अवतार राम का ही निरूपण किया है, शिव का नहीं। 'रामचरितमानस' में शिव 
के चरित का समावेश रामचरित की प्रस्तावना के रूप में, और उनका चरित्रांकन मानसी तथा 
वाचनिक रामकथ" के प्रणेता के रूप में किया गया है। राम को कथानायक बनाकर शिव की 
वक्ता के रूप में और पावती की श्रोता के रूप में योजना की गयी है। इस प्रकार राम की 
आराध्यता को ग्रागम-प्र माण-संमत अ्राप्त रूप देकर उसे शवों और शाक्तों के लिए भी महनीय 
बनाने का प्रयत्न किया गया है। सती की शंका का शिव द्वारा समाधान" सभी सगुण राम-विरो- 
धियों (शैवों, शाक्‍तों ग्रादि ) के संदेहवाद का निराकरण है। 

सीता के द्वारा गिरिजापूजन कराकर तथा राम के प्रति सती-पावंती की क्रमशः हेय 

श्रभक्ति और उपादेय भक्ति का श्रन्वयव्यतिरेकी निरूपण करके समन्वयसाधनपूर्वक रामभक्ति 
की ही श्रेष्ठता प्रतिपादित की गयी है । यह लक्ष्य करने की बात है कि राम ने शिव की पूजा की 
है, पावंती की नहीं; सीता ने पारवेती की पूजा की है, शिव की नहीं ।* दूसरी झ्रोर राम के प्रति 
पावंती और शिव दोनों ही भक्तिमान्‌ हैं। कारण यह है कि उन दोनों में से कोई परम आराध्य 
नहीं है। परम आाराध्य केवल राम हैं। काकभुशुंंडि की पूर्वकथा के प्रसंग में भी उज्जयिनी के 
प्रमार्थविदक शव विप्र द्वारा शिव को रामभक्‍त तथा रामभक्ति को शिव-सेवा का फल” बतला- 
कर, हरिद्रोही काकभुशुंडि को शिव से शाप और फिर रामभक्त-प्राप्ति का वरदान दिलाकर', 
शेव-वेष्णव-समन्वय द्वारा रामभवकित की श्रेष्ठता का निदर्शन किया गया है। इस प्रकार समन्वय 
करते हुए भी आद्योपांत इसी मान्यता पर बल दिया गया है कि राम स्वामी हैं, भजनीय हैं; 


शिव सेवक हैं, उनके दासभकक्‍त हैं । 


१. वि० ३|४, ७५, ६५, १०६; १४३, भर १५।५, १६|३ 

२. रा० ७|४५३ जेहि पर कृपा न करहिं पुरारी | सो न पाव मुनि समगति हमारो |--रा० १|१३८|४ 

१. रा० १॥१०८|३-१।१११।२, १।११२।१-१।११६९।४, ७।१२६|१-७।१२६।४ 

४. रा० १॥५०|३-१।॥५७, १।११३॥१... 

५ होहु असन्‍न महेस मवानी' (रा० १(१५७।३) में सीता ने पावंती के साथ शिव का भी स्मरण किया है | 
इसमें दो बातें परिलक्ष्य हें | सीता राम के दाम्पत्य संबंध की अभिलापिणी हैं, शअतणव उन्होंने केवल 
भवानी का स्मरण न करके दम्पती का किया | उन दोनों का स्मरण भी अन्य देवों के सांथ किया गया है 
जो. बहुदेववादी स्मा्तो' कौ इस धारणा का पोषक दै कि सर्वदेवनमस्कारः केशवं प्रति गच्छति | 

६« रामहि मजहिं तात सिव घाता । नर पावर के केतिक बाता || --रा० ७१०४।२ 

७. सिव सेवा के क़ल सुत सोई | अबिरल भगति राम पद होई || --रा० ७१०६।१ 
रा० ७।१०७|२-४, ७|१०३|१-४५ 


तृतीय अध्याय 


चेतन जीव 


ईस्वर अंस जोब अ्रबिनासी। चेतन श्रमल सहज सुखरासी ॥। 

सो मायाबस भएउ गोसाई । बंध्यो कौर मर्कंठ की नाई ॥।* 
जीव का लक्षण--प्राचीनों ने जीव का लक्षण-निरूपण अनेक प्रकार से किया है।' तुलसी- 
दास के अनुसार सच्चिदानंदस्वरूप ईदवर का अ्रंश जीव? है। वह स्वरूपत: चेतन है; देहादि 
जड़ पदार्थों से भिन्‍न अजड़ है। 'अजड़' का अर्थ है--स्वयमेव प्रकाशमान ।* तुलसीदास ने जीव 
के लिए जड़ विशेषण का भी अनेकरश: व्यवहार किया है।* उन प्रस॑ंगों में 'जड़' का श्र 
'अज्ञानोपहित' है, 'अ्चेतन' नहीं। जीव नित्य भ्रर्थात्‌ सवंकालवर्ती है। उसके जन्म श्रौर मरण 
का व्यवहार उसके देहसंबंध ओर देहवियोग का ही द्योतक है।” वह वस्तुतः अविनाशी है।' 
जिस प्रकार मनुष्य पुराने वस्त्र को छोड़कर नया धारण कर लिया करता है उसी प्रकार अ्रनश्वर 
शरीरी जीव एक जीणं शरीर को त्याग कर दूसरे शरीर में संक्रण कर जाता है।* वह सहज 
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१, रा० ७७०११७।१-२ 
२. आत्मनः प्रतिविम्बश्च देही जीवः स एबं च, प्राणदेहादिभद ही स जीवः परिकीर्तितः; श्रविद्याप्रतिबिग्बित॑ 
(अवच्छिन्नं, उपहित) चेतन्यम्‌ ; श्रन्तःकरणप्रतिबिम्बितं (अवच्छिन्नं) चैतन्यम्‌ ; श्रन्तःकरणाभासश्चेतनः, 
इन्द्रियविशिष्टशरीरवानू , प्राणधारणानुकूलव्यापाराश्रय :, शेषत्वे सति कर्ता, सुखादिसमवायिकरणम्‌ , ज्ञान- 
दर्शनादिमान्‌ ० दे०--सर्वतन्त्रसिद्धान्तपदार्थलक्षणसंग्रह, ९० ८७ 
शल्पक्षश्ेतनोजः सत्ततपरवश: सूक्ष्मतोत्यन्तसूद्मों, 
भिन्‍नो बद्धादिमेदें: प्रतिकुशपमसो नेकथा सूरिवर्यः । 
श्रीशाक्रान्तालयसथों निजकअ॒तिफलमुक्तत्सह्ययोभिमानी, 
जीवोउसो प्रोच्यते श्रीहरिचरणरते तचजिज्ञासुवेधः || --बै० म० भा० गु० ७ 
३. ममेबांशों जीवलोके जीवभूतः सनातनः | --गीता, १५॥७ 
अंशांशिनोन भेदश्च ब्ह्मन्वहिस्फुलिज्षवत्‌ | --अर० बै० पु० १|१७|३७ 
यथा सुदीप्तात्यावकाहिस्फुलिज्ञा '''तथाक्षराद्विविधाः सोम्य भावाः | --मु० उ० २।१।१ 
४, अजडत्वं नाम शानेन बिना स्वयमेव प्रकाशमानत्वम्‌ | --त्तत्रय, पृ० 8 
४. वि० १७७३, रा० १(१२।४, १/६९, ७४१११ ख 
६. अगट सो तनु तब आगे सोवा । जीव नित्य केहि लगि तुम्ह रोवा || --रा० ४।११।३ 
दे०--अ० रा० ४।३।१४-१६, गीता २।२०-२४, भा० पु० ६।१६॥८ 
७. नित्यत्व॑ सवेकालवत्तितवम्‌ |'**जन्म देहसम्बन्धों, मरण देहवियोगः | --्तत्तत्रय, पृ० १० 
जन्माद्या: पडिमे भावा दृष्टा देहस्य नात्मगः | --भा० पु० ७।७|१८ 
८. न जायते ग्रियते वा कदाचिन्नायं भूला भविता वा न भूयः | 
अजो नित्य: शाश्वतोध्य पुराणों न हन्यते हन्यमाने शरारे || --गीता, २१० 
£. जोश तनु धरों तजों पुनि अनायास दरिजान | 
जिमि नूतन पथ पहिर्‌इ नर परिहर्‌इ पुरान | --रा० ७।१०३ ग 


९६ तुलसी-दर्शन-मीभांसा 


सुखराशि है। तत्त्वतः देहजनित विकार से रहित होने के कारण निविकार), निर्मल, निरंजन 
और सहजानुभवरूप है। ईइवर का सहज स्नेही, विरपरिचित और संँबाती है ।* संक्षेप में, 
जीव के स्वरूप की ये ही विशेषताएँ हैं जिसकी विस्मृति और पुनः अनुभूति की चर्चा तुलसी ने 
प्रसंगानुसार की है। जीवों की सख्या श्रनंत है । जीवस्वरूप-निरूपण के विविध प्रसंगों में तुलसी 
ने उसे अरणु या विभू कहीं नहीं कहा । देहविशेष में सीमित होने के कारण उसे अणु” और संपूर्ण 
दरीर में व्याप्त होने के कारण विभु' कहा जा सकता है। 

ईश्वर से विलग होने पर अविद्यामाया के कारण आत्मस्वरूप को भूलकर वह संसारी हो 
जाता है। उसकी अविद्यावच्छिन्तता पर बल देने के लिए ही राम ने लक्ष्मण से जीव का लक्षण 
बतलाते हुए केवल इतना ही कहा था--माया जीब न आावु कहूँ जात कहिश्र सो जीव ।* यद्यपि 
माया का बंधन मिथ्या है तथापि कोशकृमि, कीर और मर्कट की भाँति भ्रांत जीव माया का 
वशवर्ती होकर भव-कूप में पड़ा हुआ अनेक प्रकार के क्लेश सहता है।* जिस प्रकार गंगा से 
निकला हुआ गंगाजल मदिरा के संपर्क से कलुषित हो जाता है, कितु गंगा में पुनः पहुँचकर 
पावनता प्राप्त कर लेता है; उसी प्रकार स्वरूपतः निर्मल अनीश जीव ईश्वर से अलग और 
मायोपहित होने के कारण मोहग्रस्त हो जाता है,कितु ईश्वर की श्राप्ति होते ही पुनः स्वस्वरूपता 


वासांसि जी्णानि यथा विहाय नवाने गृहणाते नरोडपराणि । 
तथा शराशणशि लेंदाय जी णन्‍्यन्यानि संयाति नवानि देही || --गीता, २२२ 
यथा त्यजत्ि वे जीर्ण वासो गृह्माति नृतनम्‌ । 
तथा जोर परित्यज्य देही देहं पुननंदम || --अ० रा० २|७|१०४ 
१. निर्विकारत्ल नामाचिद्विकारत्ेन विनेकरूपतयाधवस्थानम्‌ | --तल्वत्रय, १० १३ 
२. निज सहज अनुभव रूप तव खल भूलि अब शआयो तहों | 
निरमल निरंजन निरबिकार उदार सुख तें परिहरयो | 
निःकाज राज विहाय नृप इव सपन कारागृह पर यो || --वि० १३६।२ 
३. रा० १(२१७।२, वि० १६३।६, रा० १[२०|२; दे०--भा० पु० ११।११॥६, श्वे” उ० ४|५-७ 
४. जीव अनेक (रा० ७।७८।४) ,अनेक प्रकारा (र० १|५५।१), जीव निकाय (वि० १३६|४, रा० ३।१५।५) 
५० रा० ३१५ 
5: जिव जब तें हरे तें बिलगान्यो | तब ते देह गेह निज जान्यों || 
साया बस स्ररूप बिसरायो | तेहि भ्रम ते दारुन दुख पांयो || 
पायो जो दारुन दुस॒ह दुख, खुख-लेस सपनेड्ड नहिं मिलयो | 
भव-सूल, सोक अ्रनेक जेहि, तेहि पंथ तू हठि हठि चल्यो || 
वहु जोनि जनम, जरा, बिपति, मतिमंद ! हरि जान्यो नहीं | --वि० १३६॥१ 
एक दुष्ट अतिसय दुख रूपा | जा बस जीव परा भ्रव कूपा || --रा० ३।१५।३ 
सो माया बस भणउ गोसाई | बँध्यों कीर मरवांठ की नाईं।। 
जड़ चेतनहि गंथि परि गई | जदपि झषा छूटत कठिनई ॥| 
तब ते जीव भएउ संसारी | छूट न ग्रंथि न होइ सुखारी | 
श्रुति पुरान बहु कहेउ उपाई | छूट न अधिक अधिक भ्रुमाई | 
जीव हृदय तम मोह विसेवी | भंथि छूटि किमि पर्‌इ न देखी || --रा० ७११७२-४ 
हम हमार आचार बड़ भूरि मार धरे सीस | 
हडि सठ बरबस परत जिमि कीर कोसकृमि कीस || --दो० २४३ . 
दे०--भा० पु० ३।३२।३८, ६| १७१८, १०५४।४५, ११८४१ 











चेतन जीव 8७ 


प्राप्त कर लेता है ।' 

पाती की रामविषयक अति का निराकरण करते हुए शंकर ने जीव के छः धर्म बतलाये 
हैं--हष, विषाद, ज्ञान, अज्ञान, अहमिति और अभिमान ।* अनुकल की प्राप्ति और प्रतिकूल 
की निवृत्ति से उत्पन्न सुखानुभूति 'हर्ष' है। इसी का विलोम 'विषाद' है। ईश्वर, माया, और 
निज़ के स्वरूप को जान लेना ही 'ज्ञान' है। इसके विपरीत भावना, सत्‌ को असत्‌ और असत्‌ 
को सत्‌ समभना अज्ञान' है। अपने को ईइवर से भिन्‍न स्वतंत्र भर समर्थ समभना अहमिति' 
है । देहादि जड़ पदार्थो में ममता आदि की बुद्धि रखना अभिमान' है। देहादिशिस्त चैतन्यस्वरूप 
जीवात्मा के जड़ देहादि से संबद्ध हो जाने को ही तुलसी ने श्रभिमाव, अभिमान की चित-प्रंथि 
ग्रथवा जड़-चेतन की ग्रंथि कहा है। इसी को उपनिषद्‌, पुराण ग्रादि में 'हृदयग्रन्थि' कहा गया 
है। इसे ग्राभ्यंतरि ग्रंथि" कहकर तुलसीदास ने यह स्पष्ट कर दिया है कि यह बंधन स्थल 
दरीर का बंधन नहीं है; यह केवल मन की गाँठ है। 

जीव कर्ता ओर भोक्‍ता है।' कर्मजन्य सुख-दु:ःख-स्वरूप फल का भोक्‍ता होने के कारण ही 
उसे 'संसारी' कहा जाता है। जीव का सुख-दुःख-भोकतृत्व ही उसका संसारित्व है।” वह कम 
करने में स्वतंत्र कितु फल भोगने में परतंत्र है। वह अपने कर्म के भ्रनुसार ही फल का भोग करता 
है; कर्ंवश विविध योनियों में जन्म लेता है; कर्म से ही उसे सदृगति मिलती है।'* नेतिक दृष्टि 
से जीव के कर्म दो प्रकार के हैं--घुभ और अशुभ । इन्हीं को नामांतर से पुण्य श्रौर पाप भी 
कहा गया है। इनके फल क्रमश: सुख और दुःख हैं। जीव के शुभाशुभ कर्मो के अनुसार इस फल- 
भोग का नियामक ईश्वर है । 
कमेवाद-- 

तुससीदास ने कर्म शब्द का प्रयोग अनेक ग्र्थों में किया है--किसी प्रकार की चेष्टा या 
क्रिया, उद्यम, शुभ कृत्य, कतंव्य, नेतिक कतंव्य, यज्ञ श्रादि वेदविहित धामिक हृत्य, प्रारब्ध या 
भाग्य आदि ।* सनातन धर्म की मान्यता है कि जीवन में जो कुछ हो रहा है वह केवल संयोग 
नहीं है, घटनाओ्रों का उच्छु खल एवं अ्रस्त-व्यस्त जमघट नहीं है । उस समस्त घटनाचक्र का एक 
निश्चित और नियमित विधान है, एक सुसंचालित क्रमबद्ध परंपरा है। 'कर्म' घटनाविशेष का 
ही यूचक नहीं है। उसका अर्थ है जीव की इच्छा, इच्छानुसार ज्ञान, ज्ञानानुसार क्रिया, क्रिया- 
नुसार फलभोग तथा इन सब की समष्टि। तुलसीदास ने भी किये गये कृत्य, उनके फलभोग एवं 


१. रा० १|७०|१) मम दरसन फल परम अनूपा | जीव पाव निज सहज सरूपा ||--रा० ३।३६|५ 
२. हरघ विपाद जान अज्ञाना | जीव धर्म अहमिति अभिमाना || --रा० १।११६।४ 
३. मोहि जानि अति अ्रमिमानवस प्रभु कहेड राखि सरीरही || --रा० ४१० छ॑० १ 
चित ग्रंथि अ्सिमान की--वि० २०६|४; जड़ चेंतनहि संथि परि गई | --रा० ७|११७|२ 
४. मु० उ० २(२|८) सा०पु० ३२६२, ११।३|४७, ब० वे० पु० २।६०|४० 
५. बाहिर कोटि उपाय करिय अभ्यंतर भंथि न छूटे | --वि० ११५॥१ 
६. वि० १३६।३-४, करम अधान बिस्व करि राखा | जो जस करइ सो तस फल चाखा || --रा० २|२१३|२ 
७. सुखदःखसंभोगः संसारः, पुरुषस्य च सुखदुःखानां संभोक्‍तृत्व॑ संसारित्म्‌ | --गीता, १३२० पर शा० भा[० 
झू. रा० २।१२।२, २।६२।२३ रा? २।२४।३, ४|१०|छ० २३ रा० ३।३१॥४ 
8, क्रमशः दे०--रा० २२१६२, वि० २५३१४; कबि० ७|६६; वि० १०३|३; दो० ४१४३ वि० २३६।१, 
३६४३; कवि० ७|८४, विं० ५२|८३ रा० १६९७|४, २।६९।३ 


श्द तुलसी-द्शन-भीसांसा 


तज्जन्य संस्कारों के संमिलित प्रवाह, आवते या चक्र के लिए कर्म शब्द का व्यवहार किया है । 
करम की डोरी', 'करमजाल', करमकोहहुन्ह आदि प्रयोगों में प्रस्तुत शब्द इसी श्रर्थ का व्यंजक 
है।' उपर्युक्त समष्टि (कर्ता जीव की समस्त गतिविधि) का संचालन करने वाली शक्ति को 
भी उन्होंने 'कर्म' कहा है।' कर्म का सामान्य प्रचलित श्रर्थ है--जीव की चेष्टना। केवल 
शारीरिक कर्म, क्रियमाण कर्म, प्रारब्ध कर्म श्रादि के लिए कम का प्रयोग लाक्षणिक है। 
अधिष्ठान-माध्यम की दृष्टि से कम तीन प्रकार के हैं--मानसिक, वाचिक और शारीरिक । 
जब तुलसी मन, रचन और कर्म का उल्लेख करते हैं तब उनका अभिप्राय इन्हीं तीन प्रकार के 
कर्मों से रहता है और 'कर्म' शब्द शारीरिक कर्म का द्योतन करता है।* कुर्म-फल दो प्रकार के 
हैं--सुख तथा दुःख । इन्हीं को श्राह्नाद और परिताप भी कहा गया है। इनके हेतु या बीज ऋमश: 
पुण्य और पाप हैं | शुभ-अशुभ, सुकृत-दुष्क्रत, सुकर्म-दुष्करम तथा धर्म-अ्रधर्म इन्हीं के पर्याय- 
वचन हैं।' सुपंथ और कुपंथ ” भी इसी भ्रर्थ के ज्ञापक हैं। पहले का फल सुख और दूसरे का फल 
दुःख है । पूर्वदेह को त्याग कर जीव अपने कर्म के अ्रनुसार ही स्वर्ग या नरक में पहुँचता है।* 
जीव की तीन शक्तियाँ हैं---इच्छा, ज्ञान और क्रिया। तदनुसार कम के तीन भेद हैं--- 
कामना, चित्तन और चेष्टना जिनसे, क्रमशः, जीव की तीनों शक्तियाँ प्रकाशित होती हैं। कामना 
सबका मूल है। वह चिंतन को प्रेरित और संचालित करती है । उससे प्रेरित तथा निर्णीत चितन 
चेष्टना के रूप में अभिव्यक्त होता है। कामनाएँ जीवात्मा को फल की श्रोर खींच ले जाती हैं 
झौर उसके भावी जीवन का विधान करती हैं ।* यह फलासक्ति ही बंधन है।*” फलार्थी जीव 
स्वनिरमित कमंगुणों से बँधा हुआ शुभाद्युभ कर्मों का फल भोगता रहता है।'' ज्ञान जीवात्मा की 
कारयित्री शक्ति है। इस जन्म के चितन के अनुसार ही उसके अगले जन्म का रूप निर्मित होता 
है; चितन के अनुसार ही जीव चेष्टना में प्रवृत्त होता है और अपने शुभाशुभ कर्मो के अनुरूप 
उसे भोग की प्राप्ति होती है।' सारांश यह कि जीव जैसी कामना करता है, जैसा चितन करता 
है, ज॑ंसा आचरण करता है, उसी के अनुसार ही उसके भ्रगले जन्म की पारिपाश्विक अवस्था का 
निर्माण और नियमन होता है। 
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फल-भोग की दृष्टि से जीव के कर्म त्रिविध हैं--संचित, प्रारब्ध और वर्तमान ।* अनेक 
जन्मों में किये गये प्राक्तन कर्म को 'संचित कर्म कहते हैं।' जीव के देह-धारण करते समय काल 
संचित कर्मो के जिस अंश के भोग के लिए उसे प्रेरित करता है उसे 'प्रारब्ध' कहते हैं।? 'वरतंमान' 
कम वह है जो क्रियमाण (इस समय किया जा रहा) है।* संचित कर्म उस कच्चे फल के समान 
है जो भोग के योग्य नहीं हुआ । प्रारब्ध कम पका हुआ फल है जो भोग के योग्य है। इस जन्म 
का जो प्रारब्ध कर्म है उसको भोगना ही पड़ेगा, बिना भोगे उसका क्षय नहीं हो सकता । वह तो 
धनुर्मक्त बाण है जो लक्ष्य को बेध कर ही रहेगा। कमंवासनाएँ जन्मजन्मांतर॑ तक बनी रहती 
हैं। और जब तक चित्तवृत्तियों का आत्यंतिक नाश नहीं हो जाता तब तक जीव को अपने कर्म- 
संस्कारों का फल (पुनर्जन्म, आयु शोर भोग के रूप मे प्रारब्ध होकर) मिलता रहता है।* इसी 
का नाम करमंविपाक 5 है। किये हुए शुभाशुभ कर्मों का फल अवश्यमेव भोगना पड़ता है, बिना 
भोगे उनका क्षय नहीं हो सकता।” यही नहीं, सुकृत करते हुए भी पापों का अंत नहीं होता । 
अ्रतएव मुक्ति के लिए शुभ और अशुभ दोनों ही प्रकार के कर्मो एवं उनके फलभोगों का आत्य॑- 
तिक नाश आवश्यक है। 

देव-पुरुषका र-वाद के संबंध में तुलसी की उक्तियाँ तीन प्रकार की हैं। १. कहीं-कहीं 
पर उन्होंने पुरुषारथवाद की असंदिग्ध प्रतिष्ठा की है।* लक्ष्मण ने देववाद का सशक्त विरोध 
करते हुए बड़े ही श्रोजस्वी शब्दों में उद्घोष किया है कि देववाद कायरों तथा श्रालसियों की 
जल्पना मात्र है, वीर पुरुष को उसके भरोसे न रहकर पराक्रम करता चाहिए ।* ज्ञान के प्रतीक 
वहस्पति ने भी इसी सिद्धांत का समर्थन करते हुए कर्म को प्रधानता दी है, उसे ही फलभोग का 
हेतु बतलाया है।* अन्यत्र भी कर्मानुसार फलप्राध्ति की चर्चा की गयी है।' २. कहीं-कहीं पर 
दैववाद, विधिवाद या भाग्यवाद”* का उपस्थापन है। समस्त जीव शतरंज के शक्तिहीन मोहरे 
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हैं। वे स्वतः कुछ कर सकते में असमर्थ हैं। उनकी गति राम के अ्रधीन है ।* 'मानस' के शंकर की 
मान्यता है कि राम ने जो कुछ (जीव के लिए) रच रखा है वही होकर रहेगा, उसमें परिवत॑न 
नहीं किया जा सकता । जिस पर राम की कृपा होती है उसी के कर्म सफल होते हैं ।? वे जीव 
को कठपुतली की भाँति नचाते हैं। काकभुशुंडि ने भी कहा है कि सकल जीव-समुदाय नट-राम 
के संकेत पर मकंट की भाँति नाच रहा है ।*याज्ञवल्वय भी हरि-इच्छा को बलवान बताकर इसी 
मत का अनुमोदन करते हैं। अन्य पात्रों ने भी अनतिक्रमणीय नियामक देव की महिमा व्यक्त 
की है ।” कम की गति गहन श्र कठिन है; वह जीव को बलात्‌ भरमाता रहता है; उस पर 
जीव का कोई वश नहीं । विधि का लिखा अमिट है ।* भावी बड़ी प्रबल होती है, जीव को 
मजबू रन उसके अनुसार कर्म करना पड़ता है।' भगवान्‌ की गति अत्यंत विचित्र है--प्रपराध 
कोई और करे, दंड किसी और को भोगना पड़े ! *? ३. कहीं-कहीं पर उपर्युक्त विरोधी मतों में 
समन्वय की स्थापना की गयी है। ईश्वर या विधाता जीव को उसके कर्मानुसार सुखदुःखरूप 
उचित फल प्रदान करता है।'' इसका तात्पय यह हुआ कि जीव कर्म करने में स्वाधीन कितु फल 
भोगने में पराधीन श्रर्थात्‌ ईश्वराधीन है । 

यह बात विशेषरूप से लक्ष्य करने योग्य है कि तुलप्तीदास ने विधिवाद का उल्लेख प्राय: 
आपत्ति की परिस्थितियों में ही किया है। यहु मानव-मन की स्वाभाविक प्रवृत्ति है कि वह अपने 
प्रयत्तों की विफलता से हताश हो जाने पर भाग्यवादी वन जाता है। कवि की एतादुशी अभि- 
व्यंजता इस निष्कर्ष का पोषण करती है कि भाग्यवाद उसका सिद्धांत नहीं है; इस प्रकार की 
निबंधना का एक मुख्य कारण काव्यधर्म है। 

देववाद के प्रसंग में यह प्रदन उठना स्वाभाविक है कि जब ईइवर ही जीव तथा उसके कर्म का 
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स्वामी है, उसे तचाने वाला उरप्रेरक है; पराधीन जीव ईश्वर और उसकी माया की प्रेरणा से 
ही कर्म करता है; तब फिर भगवान्‌ की सृष्टि में जीवों के सुखदु:ख में वेषध्य क्यों है। उत्तर यह 
है कि ईश्वर अ्न्यायी नहीं है। सारी सृष्टि उसी की है। उसकी दृष्टि में सभी समान हैं। जीव 
के अपने शुभाशुभ कर्म ही अ्समानता के लिए उत्तरदायी हैं। जीवों के शुभाशुम कर्मो का वेपम्य 
या तारतम्य ही वेषम्य-सृष्टि का वास्तविक कारण है। ईश्वर तो निमित्तमात्र है।' इस संबंध 
में दूसरा प्रश्त उठता है--जब जीव का कर्म ही वैषम्य का कारण है तब फिर जीव का सर्वप्रथम 
दुःख या वेषम्य किस कमे का विपाक था ? दाशनिकों के पास इसका एक ही'पेटेन्ट उत्तर है-- 
संसार अनादि है ।* 
कर्म की ग्रंथि जीव ने अपने हाथ से दी है।* वह कर्म करने में स्वतंत्र है। ईश्वर उसके पूर्वे- 
संस्कारों के श्रनुसार ही उसे शासित करता है। फल-भोग में वह स्वतंत्र नहीं है । शुमाशुभ फलों 
की प्राप्ति उसे ईश्वर से ही होती है। इसी लिए शांडिल्य श्रौर नारायण तीर्थ ने कहा है कि जीव 
के कर्म फल के हेतु न होकर भगवान्‌ के प्रसाद-कोप के हेतु हैं। भ्र्थात्‌ उसके शुभ कर्मों से प्रसन्न 
परमात्मा उसे सुख, स्वर्ग श्रादि प्रदान करता है और अशुभ कर्मो से रुष्ट होऋर दुःख, नरक 
आदि ।* तुलसा ने कर्म की उत्पत्ति जीव से न मानकर ईह्वर से ,मानी है ।* इससे यह निष्कर्ष 
निकलता है कि कर्म अनादि है, कितु उसका श्रनादित्व प्रवाह-प्रनादित्व है, श्रजन्यत्वरूप नहीं । 
कुछ विद्वान्‌ देव को, कुछ स्वभाव को, कुछ पुरुषकार को और कुछ उनके संयोग (समुच्चय ) 
को दृष्टानिष्टलक्षणा फलप्राप्ति का कारण मानते हैं ।* वस्तुत: जीव का पौरुष ही अन्य तीनों 
का निर्णायक है। पौरुष ही प्रधान है।" कम के द्वारा जीव इंद्रत्व, गणेशत्व श्रौर शिवत्व तक 
प्राप्त कर सकता है ।* पुरुषकार के दो प्रकार हैं--ऐहिक तथा पौव॑ंदेहिक (श्रथवा अ्रद्यतन और 
प्राक्तन) ।£ जो पौरुष इसी शरीर और इसी लोक से संबद्ध है, जो श्रपने फल के कारणरूप में 
हमें दिखलायी पड़ता है, वह ऐहिक अथवा अद्यतन है, उसी को सामान्यतः 'पौरुष' कहा जाता 
है। जिस पौरुष और फल का कार्यका रण-संबंध हम स्थापित नहीं कर पाते, जो पौरुष पूर्वदेहाजित 
है, उसे 'प्राक्तन” कहते हैं। प्राक्तन पौरुष का ही नाम देव है।' उसी को तुलसी ने प्रव करम' 
भी कहा है। कर्मसिद्धि की व्यवस्था का आ्राधार केवल पुरुषकार ही नहीं है, देव भी है। लोक 
में अल्प प्रयत्न से या बिना प्रयत्त के ही महान्‌ फलों की प्राप्ति का कारण पूर्वजन्म में भश्रजित 
१. दे०--अ० सू० २।१।१४ ओर उस पर शा० भा० तथा रा० भा० 
२. दे०--अ० सू० २।१।३५ ओर उस पर शा० भा० तथा रा० भा० 
३. तें निज करमडोरि दृढ़ कीन्हीं | श्पने करनि गाठि गहि दीन्हीं || ->वि० १३६।३ 
४. एवं शुभाशुमे फले प्रसादरोषाभ्यां स एवं ददाति | पापपुण्ये तु तस्य अलादकोपी अत्येव हेतू न फल प्रतीत्या- 
शयवानाह--शा० भा० सू० ३।१|७ पर भ० च॒० को अवतरणिका 
५. माया जोब काल के, करम जे, सुभाय के, करेया राम--ह नु० ४४; दे०--अ० बे० पु० २६०।३४१ 
६. केचिदेवात्स्वभांवाद्या कालात्पुरुषऋारत: | 
संयोगे केचिदिच्छन्ति फलं कुशलबुद्धयः || -याज्ञ० १।३५०; दे०--ब्रह्माण्डपु० २|६०॥२६-०२७ 
७. दे०--यो० वा० के 'मुमुक्तुव्यवहार' प्रकरण का 'घोरुषप्राधान्यसमर्थन! नामक सप्तम सर्ग 
८. देवीमागवतपु० ॥ 8|२७|१८०२० 
8. प्राक्तनं चेहिक॑ चेति द्विवि विद्धि पोरुष | --यों० वा० २।४।१७ 
१०. प्राक्न पौरुष तदवे दे वशब्देन कथ्यते | --थो० वा० २।६|१५ 
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पौरुष (दब) ही है।* जिस प्रकार एक ही पहिये से रथ नहीं चल पाता उसी प्रकार देव के बिना 
केवल पुरुषकार से सिद्धि नहीं मिल पाती । देव तथा पुरुषकार दोनों ग्रन्योन्याश्रित हैं। दोनों 
के संयोग से ही सिद्धि प्राप्त होती है। 
याज्ञवल्क्य श्रादि की भाँति तुलसी भी संयोगवादी हैं। वे पुरुषार्थ, पृ्वकर्म (देव) और परमे- 
इवर तीनों को ही फल-प्राप्ति का कारण मानते हैं।* ईश्वर प्रथम दो का संचालक और नियामक 
है | ईश्वर-बुद्धि से कम करने वाले जीव को पुरुषार्थ की सफलता पर ग्रहंकार नहीं होता; उसकी 
निष्फलता पर उसे कठा नहीं होती । 'राम कीन्ह चार्हाह सोइ होई', 'होइहि सोइ जो राम रचि 
राखा' आदि पंक्तियों में श्रभिव्यक्त भाग्यवाद की भी व्यावहारिक जीवन में मनोवैज्ञानिक उप- 
योगिता है। इस प्रकार की देवभावना से युक्त कर्मकर्ता जीव अनागत भविष्य की दुर्दम्य काम- 
नाश्रों एवं अतिक्रांत अतीत की खेद-खिनन्‍नता से पीड़ित नहीं होता ।* 
योगवासिष्ठ' में कहा गया है कि ऐहिक और प्राक्तन कर्मो में भेड़ों का-सा द्वन्द्र-युद्ध चला 
करता है । जो बलवत्तर होता है बह दूसरे पर विजय प्राप्त कर लेता है--कभी प्राक्तन कर्म 
ऐहिक को और कभी ऐहिक कर्म प्राक्तन को पछाड़ देता है। इस प्रकार ऐहिक कर्म के द्वारा 
प्राकतन कर्म का परिवर्तन संभव है । अतएवं जीव को यत्नपूर्वक सत्काये में प्रवृत्त होना चाहिए।* 
तुलसीदास कर्म के द्वारा प्राकतन कर्म, कमंवासना या कर्मसंस्कार का नाश' नहीं मानते । सत्कारये 
करते रहने पर भी पाप रक्तबीज की भाँति बढ़ते ही जाते हैं।' प्रवृत्तिमार्गी जीव स्वभावतः 
प्विवेकपूर्ण एवं विषयपरक कर्मों की ओर आक्ृष्ट होता रहता है।* ऐसे ही कर्मों को तुलसी 
ने 'कीच' कहा है। जिस प्रकार मल से धोकर मल को दूर नहीं किया जा सकता, उसी प्रकार 
कर्म के द्वारा क्मवासना का नाश संभव नहीं है--- 
क. छूटइ मल कि मलहि के धोयें। घत कि पाव कोउ बारि बिलोयें ॥ 
प्रेम भगति जल बिन रघुराई। श्रभिश्नंतर मल कबहुँ न जाई॥ 
ख. करमकीच जिय जानि सानि चित चाहत कुटिल मलहि मरू धोयो ॥ 
तृबावंत सुरसरि बिहाय सठ फिरि फिरि बिकल श्रकास निचोयो ॥। 
ग. जनम अनेक किये नाना बिधि क रमकीच चित सान्‍यो। 
होइ त बिसल बिबेक-नीर बिन, बेद प्रान बखान्यों ॥ 


१. याज्ञ० १।३४९ ओर उस पर मि०; दे०--गीता, १८१४ 
२. यथा हो केन चक्रे ण॒ रथस्य न गतिभेवेत्‌ | एवं पुरुषकारेण विना दो व॑ न सिद्ध्यति ||--याज्ञ० १|३५१ 
३. देव थुरुषकारश्च स्थितावन्योन्यसंश्रयात्‌ | --महा०, शान्ति० १३६।८२ 
४. न हि दवेन सिद्ध्यन्ति कार्याण्येकेन सत्तम | 
न चापि कर्मणेकेन द्वाभ्यां सिद्धस्ति योगतः |--महा०, सौप्तिक०२|३ 
५. पुरुषारथ, पूरव करम, परमेस्वर परधान | 
तुलसी पैरत सरित ज्यों सबहिं काज अनुमान || --दो० ४८ 
६५ दे०--महा ०, शान्ति० १०४२२ 
" यों० बा० २५६५, र|६।१०, २|८|४ 
* करतहुं सुक्तत न पाप सिराहीं | रकतबीज जिमि बाइत जाहीं || --बि० १२८३ 
९ विं० ११५॥ १-४, ११८१-३, १३२२ 
१०: क्रमश:ः---रा० ७|४६|३३ वि० २४४।३$ वि० ८८|३ 
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तुलसीदास की कर्म-विषयक इस मान्यता पर शआक्षेप किया गया है---/जिस वेद की तुलसी 
बार-बार दुह्ाई देते हैं, वह उनके कर्म-सिद्धांत का समर्थन नहीं करता ।' "कर्म को कीचड़ कहना 
और उसे मल से मल को धोने की उपमा देना कम-से-क म साधना की दृष्टि से तो उपयुक्त नहीं 
कहा जा सकता । इस ग्राक्षेप का एक उत्तर तो पू्वपक्ष का निरूपण करते हुए वहीं पर दे 
दिया गया है--/तुलसी कोरे कर्मंवाद के समथ क नहीं हैं। वे भक्तिविहीत कर्म के महत्त्व को 
स्वीकार नहीं करते, जो कर्म भगवान्‌ को ध्यान से हटाकर और उन्हें समपित किये बिना ही 
किये जाते हैं (हरिहि समर्पे बिनु सतकर्मा) वे उनकी संमति में व्यर्थ हैं।' साधना-क्षेत्र में 
केवल कर्म को वे उत्थानकारक नहीं मानते ।'” दूसरा उत्तर यह है कि तुलसी ने जिस कर्म को 
कीच कहा है वह अभिमानपुृर्वक किया गया सकाम कर्म है, गीता-प्रतिपादित निष्काम कर्म 
नहीं । स्वर्ग आरादि की कामना से अनुष्ठित वेदिक यज्ञ भ्रादि भी सकाम कर्म ही हैं, भ्रत: वे भी 
जीव के कर्म-संस्कारों का उच्छेद करने में प्रसमर्थ हैं। चित्त की निमंलता के लिए भक्ति और 
विवेक की झ्रावश्यकता है। तीसरा उत्तर यह है कि अपनी समभ से पुण्यकर्म करते हुए भी पाप 
हो सकता है। सुकरमम की प्रक्रिया में भी वासनाएँ उपजता रहती हैं, कर्माशय की सत्ता बनी ही 
रहती है। कर्म का भोग अनेक संस्कारों को जन्म देता रहता है। अ्रतएव करमम-प्रवाह का अवसान 
नहीं होता। इसका परिणाम यह होता है कि देहधारी जीव विवश होकर कुछ-त-कुछ करता ही 
रहता है; वह कर का अ्रशेषतः त्याग करने में समर्थ नहीं होता ।* ब्रह्मा आदि भी जिस कठिन 
कर्म के वशवर्ती हैं" उससे मुक्ति पाना सरल नहीं है। 

तुलसी की दृष्टि में कर्म के निरास के दो ही उपाय हैं--ज्ञान और भक्ति । द्रष्टा विद्वान्‌ 
अपने बंधनरूप कर्मो को जलाकर निलेंप हो जाता है।' स्वरूप-ज्ञान (आत्मानुभव) हो जाने 
पर कर्म की संभावना का अंत हो जाता है---'कर्म कि होह स्वरूर्पाह चीन्‍्हे ।* विज्ञान-दीपक 
के प्रकरण में उन्होंने बतलाया है कि ज्ञान-योग की अ्रग्ति में सभी शुभाशुभ कर्म भस्म हो जाते 
हैं। म्रनासक्त कर्मयमोग और पातंजल योग ज्ञान के ही अंतर्गत हैं, क्योंकि ज्ञान की प्रग्नि में कर्मों 
को दग्ध कर देने वाला पंडित ही फलासक्ति को त्याग कर कमयोग में प्रवत्त होता है और विवेक- 
ज्ञानी योगी ही कर्माशय का नाश कर पाता है। दूसरा उपाय भक्त है। राम कर्म के भी कर्म 
हैं--कर्म उन्हीं का वशवर्ती है, उन्हीं से उत्पन्त होता है, उन्हीं के संयोग से बढ़ता है ।* शाप, 
वरदान आदि की धारणाएँ भी कर्म के विषय में इस देवी प्रभाव का द्योतन करती हैं । जीव पर 
राम की कृपा ही कर्म का संहार कर सकती है। राम-भक्‍त के स्पशेमात्र से कर्म बिला' जाता 


उमननमानंनतरगरवेनलत कक “+-+०५०००००००+नकनननाय 3. की. कम 5 सु का... पमरजकनमण अलिजनलकलजन न अनष्लओलनालणा 


१. भवित का विकास, ए० ७२७-श८ 

२. रा० ३|२१|४ 

३. भक्ति का विकास, पृ० ७२७ 

४, गीता, ३।५-६, १८०।११ 

५. देवीमागवतपु० ४|।२|८ 

&. मु० उ० ३१३ और उस पर शा० भा० 

७, रा० ७|११२|२ 

०. गीता, ४।१६-२०; यो० सू० ४|२३-३०; भा० पु० ११।६।१२ 
९. कवि० ७।१२६; रा० ६।६।५३ इनु० ४४; दो० २०० 
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है।' भगवान्‌ शंकर भावी को भी मेंट सकते हैं।* राम की दृष्टि फिरते ही विधाता की लिखी 
हुई ललाटलिपि लुप्त हो जाती है।* भगवान्‌ की यह कृपा भक्त से प्राप्य है। जहाँ भक्ति करने 
पर भी राम की कृपा नहीं होती वहाँ यह समभना चाहिए कि प्रारब्धकर्म प्रतिबंधक हैं । प्रति- 
बंधक का क्षय होते ही कृपा हो जाती है। यद्यपि राम क्रियमाण, प्रारब्ध श्रौर संचित तीनों ही 
प्रकार के कर्मों का नाश करके जीव को इच्छानुसार मुक्त कर देने में स्वंथा समर्थ हैं तथा पि-वे 
प्रारब्ध में प्राय: हस्तक्षेप नहीं करते । यह झ्रास्तिक भक्त का विश्वास है। विश्वास के इस मंदिर 


में तक का प्रवेश निषिद्ध है । 


ईश्वर और जीव-. 

कहा जा चुका है कि जीव ईइवर का अंश है। अ्रतएव ईइ्वर के स्वरूप-लक्षण से संपन्‍न है । 
वह चेतन, सुखराशि और नित्य है। ईश्वर की भाँति ही वह भी निविकार, निर्मेल, निरंजन 
और निरामय है। तथापि दोनों में तादात्म्य नहीं है। जीव ईश्वर नहीं है, ईश्वर के समान भी 
नहीं है। दोनों में शक्ति और मात्रा का बहुत भेद है।' जो ज्ञानाभिमानी जीव ईश्वर की बरा- 
बरी का दावा करता है वह कल्प भर नरक की द्व॒गंति भोगता है ।* ईश्वर श्र जीव का भेद 
निम्नांकित तुलासारणी से बहुत कुछ स्पष्ट हो जाता है-- 


ईदबर जीब 
अंशी (रा० ७।११७।१) अंशमात्र (रा० ७।११७।१) 
एक (रा० १।२३॥३) अनेक (रा० १॥५५॥१) 
मायापति (दो० २७६) मायावश (वि० १३६१) 
मायाप्रेरक (रा० ३।१५) मायाप्रेरित (रा० ७।४४।॥३ ) 
ईशा (रा० १॥७०११) अनीश (रा० १/७०।१) 
स्ववश (वि० १४९।५) परवश (वि० १३६।३ ) 
स्वतंत्र (रा० ६।७३॥६) ईश्वराधीन (रा० ६॥६।५) 
विश्व का कर्ता-भर्ता-संहर्ता (कवि०७। १४६) इस प्रकार की शक्तिमत्ता का झ्रभाव 
काल कर्म सुभाव गुन भक्षक' 'काल कर्म सुभाव गुन घेरा” 
(रा० ३।३५॥४ ) (रा० ७।४४।३) 


>> भक-- ००००० तनमन कक १५५2 कीमा+५ 3०3३७ 3५५०५०७. ५५७५... +38९७७५--> न >»५३३०»3-भ3- +३4/०- १४-मकक्‍पककी ५33३ .33.303-+3५५3५७०७/५७०५;५+५ेकमक जन अमन» +भक०-कन को 


२. संभु सहज समरथ भगवाना |'“'भाबिउ मेटि सकहिं त्रिपुरारी || --रा० १|७०|२-३ 
३. राय दशरत्थ के समत्य राम राजमनि वेरे हेरे लोपे लिपि बिधिह् गलक की | --कवि० ७|२० 
४. शन अखंड एक सीतावर | मायाबस्य जीव सचराचर || 

जो सबके रह ज्ञान एक रस | ईस्व॒र जीवहिं भेद कहहु कस || 

माया बस्य जीव अभिमानी । ईंस बस्य माया गुनखानी || 

परबस जीव स्वबस भगवंता | जीव अनेक एक ओकंता || --रा० ७|७८[२-४ 

हों जड़ जीव ईस रघुराया | तुम मायापति, हों बस माया || 

हों. तो कुजांचक, स्वामी सुदाता | हों कुपूत, तुम हितु पितु-माता || --वि० १७७|३-४ 

मायाबस परिद्चिन्न जड़ जीव कि ईस समान | --रा० ७११ १खे 
५. जो अप हिसिषा करहिं नर जड़ विवेक अभिमान | 

परहिं कलप भरि नरक महं जीव कि ईस समान | --रा० १]६६ 
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स्वामी (रा० २७१) दास (रा० २।७१) 
जीव का प्रेरक (रा० ७।११३।१-२) 

जीव का बंधमोक्षप्रद (रा० ३।१५) 

जीव की गति-अ्गति का संचालक 


(वि० १११३) 
अखंड विज्ञान वाला (रा० १।११६।३), विषाद, अज्ञान आदि से युक्त 
सर्देव परमानंदरूप (रा० १११६।४) (रा० १४११६।४) 


सर्ववासी (वि० ५५।७), 

सर्वव्यापक (रा० १।१३।२), 

स्वरूप (वि० ५४।३ ), 

सर्वाधार (रा० ६७०२ ) आदि सीमाओं में बंधा हुआ 
क्या ईश्वर और जीव में बिब-प्रतिबिब-भाव है ?-- 

केहि मग प्रबिसति जाति केहि कहु दरपन में छाँह । 
तुलसी त्यों जग जीव गति करी जीब के नाँह ॥* 

उपर्युक्त दोहे से तुलसीदास के दार्शनिक सिद्धांत के विषय में दो निष्कर्ष निकलते हैं। एक तो 
यह कि जीव ईदवराधीन है। दूसरा यह कि वह ईश्वर का नित्यप्रतिबिब है। प्रतिबिब के 
विषय में दो मत हैं | प्रतिबिबवादी प्रतिबिब को सत्य मानते हैं; आभासवादी उसे मिथ्या कहते 
हैं।' शंकराचायं का मत है कि जल में सूर्य के प्रतिबिब की भाँति जीव ईइवर का अ्रभास है; वह 
न तो साक्षात्‌ ईश्वर है और न तो वस्त्वंतर ।* माध्व मत के अनुसार प्रतिबिब के दो भेद हैं-- 
नित्य प्रतिबिब और अनित्य प्रतिबिब। जीव भगवान्‌ का प्रतिबिब है, क्योंकि वह बिबरूप 
परमात्मा से श्रलग न रहने वाला और उसके सदृश तत्त्व है, उसकी सत्ता भ्रौर क्रिया बिब के 
अधीन हैं। वह नित्य प्रतिबिब है, क्योंकि परमात्मा-रूप बिब का तथा अन्य चेतनों का, अ्रथवा 
उनकी सन्निधि का, नाश कभी नहीं होता । दर्पण में मुख का प्रतिबिब नश्वर होने के कारण 
अनित्य है।* अ्रद्वैत वेदांत के अनुसार भ्रचित्‌ (प्रकृति) पर चित्‌ (ब्रह्म) का प्रतिबिब अंतः- 
करण है। वही जीव है। जो एक काल्पनिक वस्तु, भ्रांति-भावना या मिथ्या प्रतीति है। इस 
अंतःकरण (श्रर्थात्‌ जीव के जीवत्व) का नाश ही मोक्ष है। विंबरूप ब्रह्म ही सत्य है। उसका 
प्रतिबिब तो केवल दर्पण (माया-शरीर) के कारण है। दर्पण का तिरोभाव हो जाने पर प्रति- 
बिंब स्वयं तिरोहित हो जाता है। जीव के विषय में अ्रनित्यप्रतिबिबवाद तुलसी-संमत नहीं है। 
क्योंकि, वे जीव को मिथ्या न मानकर उसे नित्य और ईश्वर का अंश मानते हैं । प्रस्तुत दोहे में 
'छाँह' शब्द का प्रयोग झ्रालंकारिक है। अनित्य प्रतिबिब के उपमान द्वारा कवि ने नित्यप्रति- 
बिबरूप जीव के मायिक देह-संबंध, उसके ईश्व र-सादश्य, तदाश्चितता और तदधीनता की व्यंजना 
की है । उसका तात्पय॑ इतना ही है कि ईद्वर-प्रेरित जीव भ्रपने श्रधिष्ठानरूप शरीर में, दर्पण 


१, दो० २४४ 

२. तसय च प्रतिबिम्बस्य सत्यत्वमेवेति प्रतिविम्बवादिनः | मिथ्वालमेवेत्याभासवादिन:। --सि० बि०, एु० ४४ 
३, ब्र० स्ू० ३२२० पर शा० भा०) दे०--ओ शंकराचार्य', ए० २५४ 

४. दे०--भा० द० (3० मि०), पू० ४४० 
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में प्रतिबिव की भांति, अलक्ष्य पथ से प्रवेश करता है श्रौर उसी के प्रेरणानुसार शरीर से निष्क्रमण 
भी करता है। नित्यप्रतिविब-विषयक उपर्युक्त स्थापना का समर्थव कतिपय पौराणिक वचनों 
से भी हो जाता है। 'भागवत' के कृष्ण ने तत्त्वसंख्या-विषयक विभिन्‍न मतों का उल्लेख करते 
हुए कहा है कि छः तत्त्व मानने वालों के श्रनुसार परमात्मा ही पंचभूतनिर्मित शरीर में जीवरूप 
से प्रवेश करता है। उन्होंने अन्यत्र बतलाया है कि वह अद्वितीय ब्रह्म ही माया और उसमें प्रति* 
बिबित जीव के रूप में दो भागों में विभक्त-सा हो गया | ब्रह्मवेवतंपुराण' में सावित्री के प्रति 
यम की श्र कृष्ण के प्रति पार्वती की भी उक्ति है कि जीव भगवान्‌ क्रृष्ण का प्रतिबिब है ।* 
जीव और जगत्‌ दोनों की ही सत्ता अस्वतंत्र है । दोनों ही ईश्वर के आश्वित श्रौर शासित 
हैं; दोनों ही ईश्वर से आविर्भूत और उसी में स्थित हैं।” दोनों ही माया के वशवर्ती है। इन 
बातों क। साम्य होने पर भी जीव स्वरूपत: जगत्‌ से विलक्षण है। वह जगत्‌ की भाँति जड़ न 
होकर चेतन है, सविकार न होकर निविकार है, सावयव न होकर निरवयव है, श्रनित्य और 
'मिथ्या' न होकर सत्य और नित्य है। 
जीव के त्रिविध शरीर-.- 
संसारी जीव को अपने कर्म-फल-भोग के लिए किसी-त-किसी भोगायतन का आश्रय लेना 
पड़ता है। भोगायतन का ही नाम 'शरीर' है। जीव की चेष्टाओं, इंद्वियों और श्र्थों के आश्रय 
को ही 'शरीर' कहा गया है ।* माया के द्वारा जीव का स्वरूपज्ञान आवृत हो जाता है। वह 
भोगायतन को ही भ्रपना गेह समभने लगता है।' जीव का शरीरविषयक ममकार ही उसका 
देहाभिमान है । विनयपत्रिका' के एक पद में तुलसीदास ने जीव की जीवन-यात्रा का व्यापक 
निरूपण किया है । उनकी मान्यता है कि जीव भगवान्‌ से विलग नहीं था। विलग होने पर 
उसने देह को गेह मान लिया । माया के कारण वह अपने स्वरूप को भूल गया। अनेक योनियों 
में जन्मता रहा । स्वनिरभित कर्मजाल में आबद्ध होकर गर्भवास के जघन्य क्लेश सहे। जन्म, 
गैशव, कौमार और कंशोर में नाना प्रकार की वेदनाएँ सहीं। युवावस्था में धर्म की मर्यादा 
त्याग कर संसुतिचक्रका रक कर्म किये । जरावस्था में श्रसमर्थता, निरादर, व्याधि आदि के शूलों 
से पीड़ित रहा । इसी क्रम से चारों खानियों के महाभवचक्र में भ्रमता रहा । जीवन-यात्री जीव 
के भोगायतन'" के संघटन-विघटन-क्रम की दृष्टि से उसे श्रावृत करने वाले पाँच कोशों तथा 
तीन शरीरों एवं तदवस्थान-दृष्टि से जीव की चार अ्रवस्थाश्रों की चर्चा की गयी है । 
कारणदरीर--जीव के तीन शरीर हैं--कारण शरीर, सूक्ष्म (लिंग) शरीर और स्थल 
दरीर। तुलसीदास ने त्रिविध शरीर का स्पष्ट निरूपण नहीं किया ।इससे यह धारणा बना लेना 
. ३. क्रमशः--भा० यु० १२२२०; ११।२४)३ 
२, ब्र० बै० पु० २|२५।१४, ३|७।१ १४ 
३. (० २|७७|३, २५४४, २।२६३।३३ रा० १।६, ७|८०।२-४ 
४. अनुराग सो निज्र रूप जो बग तें बिलच्छन देखिये | --वि० १३६।११ 
५. दे०--न्यायसूत्र, १(१।११ ओर उस पर वात्स्यायनभा० 
६. विं० १३६।१, गी० २।२६|५ 
७. वि० १३६३ तु० दे०--भा० पु० ३।३१ 
८, जीव के सूक्ष्म-स्थूल भोगायत्तन के विवृत प्रतिपादन के लिए विशेष द्वष्टब्य--विं० ५८, ५१, १३६, १८8, 
२०३३ रा|० ७|७०[४-७|७३क 
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कि उन्हें शरीर का यह त्रिविधत्व मान्य नहीं है युक्तिसंगत ने होगा । जीव की विविध अ्रवस्थाश्रों 
तथा कोझञों के उल्लेख से उनकी त्रिविधशरीरबिषयक औपनिषदिक मान्यता स्पष्ट ऋलकती 
है। उन्होंने प्रतिपादित किया है कि जीव माया के वशीभूत होकर ही संसारी होता है ; उसी की 
प्रेरणा से चौरासी लाखयोनियों में भ्रमण करता है ।'भ्रद्वैत वेदांत के अनुसार जीव के स्वरूपज्ञान 
को आवृत करने वाली अविद्यामाया ही (जिसमें संस्कार वीजरूवेण भ्रवस्थित रहते हैं )जीव के 
अगले जन्म का हेतु होने के कारण उसका कारणशरीर है।जीव को लपेटे हुए भ्रविद्यामाया जीव 
और ब्रह्म के बीच प्रावरणरूप है।* दुनिवार्य होने के कारण विषम, प्रबल एवं प्रचंड है।* वह 
ज्ञानी सुर-मुनियों को भी भवपंथ में भ्रमाती रहती है ।* जीव सर्वप्रथम स्वकर्मननित शरीर- 
बंधन में कब और कैसे झाया--इस प्रश्न का कोई समाधायक उत्तर नहीं है। संसार-प्रवाह 
अ्नादि है--यह दाशनिकों की स्वयंसिद्धि है। 
सुक्ष्मशरी र-जीव के कारण शरीर से उसके सूक्ष्मशरीर की उत्पत्ति होती है। सूक्ष्मश रीर को 
लिगशरीर भी कहते हैं। यह शरीर अ्ज्ञानोपहित जीव को वासनारूपेण उसके कर्मफलों का अनुभव 
कराता है ।* “विनयपत्रिका' के अनेक पदों' में तुलसी ने मन के विविध विकारों का जो विस्तृत 
निवेदन किया है वह इस सूक्ष्म शरीर की गतिविधियों का ही उपस्थापन है। सूक्ष्मशरीर के 
अ्रवयव हैं---अंत:करण, इंद्वियाँ और प्राण । 
अ्रंतः:करण--महाभूतों के सत्त्वप्रधान अंश से एक ज्ञानक्रियाशक्त्यात्मक, चित्ररूपसद॒श, 
स्वच्छ द्रव्य की उत्पत्ति होती है। इस द्रव्य के ज्ञानशक्तिप्रधान अंश को 'अ्ंतःकरण' कहते हैं । 
दूसरे शब्दों में, जीव की ज्ञानशक्तिसमष्टि का नाम 'अंत:करण' है।" ब्रह्म से स्वरूपतः अभिन्न 
(वस्तुत: विकाररहित) जीव अंतःकरण-संबंध के कारण ही उससे भिन्‍न प्रतीत होता है ।* 
पूर्वोक्त अम्यंतर ग्रंथि' में अभ्यंतर' शब्द श्रंतःकरण का ही प्रतिपादक है। वासना** इसी अंत:- 
१. रा० ७११७|२-३; रा० ७|४४|२-३ 
२. पण्चदशी, ११७; रा० ३|७|२, ४]१४|३ 
३. रा० ७।११/छुं० २; दो० २७६, रा० ११४०; रा० १|१२८।४ 
४. रा० १।१४०|४, ७|१३|छं० २ 
४- सवासन कर्मफलानुभावक स्वाज्ञानतोडनादिस्पाधिरात्मनः |--बि० चू० ६९ 
६. वि०, ५६, ८८, ८5६, ६०, १२४, २४५ 
७. पज्चप्राणमनोबुद्धिदशोज्वियतमन्वितम्‌ | अपन्चीक्षतभूतोत्य॑ सुह्माज्न' भोगसाधनम्‌ || --आत्मबोष, १३ 
ओर भी दे०--पन्‍्चदशी, १ |२३; बे० प०, पृ० १६८; बे० सा० ४|२७-ए८ 
'विवेकचूडामणि! (६८) में कर्मेंद्रियपंचक, ज्ञानेंद्रियपंचक, प्राण॒पंचक, महाभूतपंचक, अंतःकरणचतुष्टय, 
अविद्या, काम और कर्म को पुर्यष्टक अथवा सृक्मशरीर कहा गया है | मधुसूदन सरस्वती ने अपंचीक्षत॒भूत- 
पंचक, अंतःकरण, प्राणपंचक, ज्ञानेद्रियपंचक ओर कमेंद्रियपंचक के समुदाय को लिंगशरीर कहा है | 
(सि० बि०, पृ० १५६९-६३) । 
उक्यु कत मतों में कोई विरोध नहीं है | अविद्या, पंचभत, काम और कम अंतःकरणादि से निर्मित 
भोगायतनरू१ सूक्ष्म शरीर के कारण हैं; अतः उनकी गणना भी सूक््मशरीर के श्रवयवों के रूप में कर ली 
गयी है | वृत्ति-मेद से एक ही अंतःकरण के दो(बुद्धि-मन)या चार (बुद्धि-अहंकार-मन-चित्त)रूप माने गये हैं। 
८. दे०--सि० बि०, पृ० १५६ 


8. दे०--शा० भ० सू० ३|२।३ पर भ० च० 
१०० बिं० ५६।२, ७४२ 
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करण की वृत्ति है । उसकी हेयता पर बल देने के लिए तुलसी ने उसे (दुर्बासता' या 'कुबासना' 
कहा है।' समस्त जगत्‌ को ईश्वरमय देखना वासना का उदात्तीकरण है। वृत्ति-भेद से अंतः- 
करण के चार रूप हैं---बुद्धि, भ्रहंकार, चित्त और मत।* कुछ दाशनिकों ने अ्रहंकार एवं 
चित्त को बुद्धि तथा मन के ही अंतर्गत माना है।* तुलसी-साहित्य में इन चारों के एक साथ 
उल्लेख से यह सिद्ध है कि उन्हें भ्रंत:क रण-चतुष्टय की मान्यता स्वीकाय है। 

बुद्धि-- बुद्धि के दो अर्थ हैं--प्रज्ञा और बोधि। पहले श्रर्थ में, अंत:करण की वह विधा 
जिसके द्वारा जीव पदार्थों का भ्रध्यवसाय या निश्चय करके कर्म में प्रवत्त होता है 'बुद्धि' कहलाती 
है।” जिस प्रकार बीज में भावी अंकुर निहित रहता है उसी प्रकार बुद्धि जीव के भविष्यद्‌- 
वृत्तिक प्रध्यवसाय का बीज है। अध्यवसाय बुद्धि का धर्म है, उसकी क्रिया है। तथापि क्रिया 
और क्रियावान्‌, धर्म और धर्मी, में भ्रभेदविवक्षा की दृष्टि से उसे भ्रध्यवसाय कहा गया है।८ 
दूसरे अर्थ में, बुद्धि जीव के अ्ंत:करण की वह शक्ति है जिसके द्वारा वह सूक्ष्मादि श्रर्थों का अव- 
बोध करने में समर्थ होता है ।* इसी अर्थ में मधुस॒दन सरस्वती ने उसे आत्मतत्त्वनिश्चयात्मिका' 
और शंकरानंद ने 'वस्तुतत्वनिश्चयवती' एवं 'ईश्वराश्रया' कहा है।' मन का निरूपण-सामर्थ्य॑ 
अथवा विवेकपूर्वक निर्चयरूप ज्ञान बुद्धि है।' बुद्धि का यह लक्षण-निरूपण वस्तुत: सात्त्विक 
बुद्धि के विषय में है। बुद्धि के इसी वेशिष्ट्य के कारण उसे “विज्ञान' कहा गया है ।** “बिज्ञान- 
रूपिनो बुद्धि में 'बिज्ञान' शब्द उसके इसी श्र का द्योतक है। ज्ञान और धृति भी बुद्धि की 
ही वृत्तियाँ हैं।'* धर्मादिरूप प्रकृष्ट गुणों से उसका संबंध होने के कारण बुद्धि की एक संज्ञा 
'महान्‌' भी है ।*मति'भ्रादि इसके अन्य नाम हैं ।' बुद्धि प्रकृति की विक्ृति है। अ्रतएवं प्रकृति 
के त्रिगुण बुद्धि में भी निसर्गतः भ्रा जाते हैं। तदनुसार उसके तीन रूप हैं--सात्तिकी, राजसी 





१. रा० ३४४।२, वि० ५६।१, कवि० ७|-४ 
२. रा० १।5|१, ७।११५ ख 
३. मनो बुद्धिरहझ्लारश्चित्तमित्यन्तरात्मकम्‌ | चतुर्वा लक्ष्यते भेदो बृत्या लक्णरूपया ||--भा० पु० ३।२६। १४ 
निगधतेउन्तःकरण मनोधीरहड-क्ृतिश्चित्तमिति स्ववृत्तिभि: |--विं० चू० ६५ 
एकस्येवान्तःकरणस्थ वृत्तिमावभेदेन प्राणादिवच्चतुद्धांविभागात्‌ | --ब्र० सू० २।३।१५ पर विज्ञान० 
४. चोथि चारि परिहरहु बुद्धि-मन-चित-अहँकार | ->बि० २०३।४५ 
भू. दे०--वे० स्ता० ५२, सि० बि०, पृ० १५६ 
६. वि० २०३|५, रा० २।२४१।१ 
७. बुद्धि; पद्ार्थध्यव्तायपर्मत: | --वि० चू० 8५; बुद्धि: स्थान्निश्चयात्मिका | --परन्चइशी, १|२० 
८. सा० का० २३ पर गौड० ओर वाच०, सांख्यसूत्र, १३ पर विज्ञान० 
ह. वुद्धिः अन्तःकर णस्य सक््माचर्थाववोधनसामथ्यम्‌ | --गीता, १०|४ पर शा० भा० 
१०. गीता, २।४१ पर गू० दी० और शंकरानंदी टीका 
११. बुद्धिमेनसो निरूपणसामध्यंम्‌ ,बुद्धिः विवेकपूर्वक निश्चयरूप ज्ञानम्‌|--गीता, १०।४ एवं १८|२३४पर रा०भा० 
१२. ब्र० सु० २|३।१५ पर विज्ञान०, पृ० ३३४१ 
१३:२० ७[१ १७ ख 
१४, गीता, १८।३० पर शा० भा० 
१५. विं० ५४।२३ तस्य धर्मादिरूपप्रकृष्टयुणयोगात्‌ महत्संज्षा, तदेव च लक्षणम्‌ | --साड्ख्यसार, पृ० ६२ 
१६. रा० ३।१४।१; महान बुद्धि: अज्षेत्यादयश्च तस्य पर्यायाः, तथा चोक्तमनगीतायाम्‌-- 
महानात्मा मतिविंष्णजिष्णु : शम्सुश्ववीयंवान्‌ | 
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और तामसी । जो बुद्धि बंधहेत्‌ प्रवृत्ति और मोक्षहेत्‌ निवृत्ति को, कत्तंव्य और अकरतेब्य को, 
दृष्टादृष्टफलविषयक भय और अभय को एवं बंध श्र मोक्ष को समझती है वह 'सात्तविकी'! 
है। जो बृद्धि इन सबको यथावत्‌ नहीं जानती वह 'राजसी * है। जो बुद्धि धर्म को अ्रधर्म शोर 
अ्रधर्म को धर्म, सत्‌ को अ्रसत्‌ और अझसत्‌ को सत--इस प्रकार सब कुछ उलठा समभती है, वह 
'तामसी * है। 

प्रहंकार-अंत:क रण की दूसरी विधा अहंकार“ है। 'ैं हँ--इस प्रकार का अभिमान 
अहंकार' है।* 'अहमिति' के द्वारा तुलसी ने उसके इसी स्वरूप की अभिव्यंजना की है।” 
कहीं-कहीं अ्रहंकार' के पर्याय-रूप में अभिमान' और “प्रात्मा' का भी व्यवहार किया गया है ।'* 
इस प्रसंग में यह भी स्मरणीय है कि 'अहंकार' और 'अभिमान' शब्द पर्यायवाची* भी हैं तथा 
दोनों में व्याप्य-व्यापक-संबंध भी है ; भ्रहुंकार अभिमान का एक विशिष्ट रूप है।' शरीर 'मैं' 
नहीं है, उसमें ग्रपनेपन का आरोप 'अभिमान' है। इसी तात्पर्य (दृष्टि) से तुलसी ने 'दिेहाभिमान 
के लिए 'अभिमान' का प्रयोग किया है ।' अहंकार 'मैं' का अभिमान है जो जीत्र की प्रवृत्तियों का 
बीज" “ग्रौर धर्मग्लानि का मुख्य कारण है । 'मैं ग्रादि की भावना मायारूप ही है । “प्रबल भू - 


बुद्धि: प्रज्ञोपलब्धिश्व तथा ब्रह्मा धृतिः स्मृत्तिः || 
पर्यायवाचकेरेत मंमहानात्मा निगद्यते || --दे०-साडख्यसार, ए० १२ 
१. गीता, १८।३० और उस पर शा० भा०; रा० ६८०४, ७।११८|४ 
२. गीता, १८]३१३ रा? १।१०८, २।५५॥२ 
३. गीता, १८३२ और उस पर रा० भा०3 रा० १|१७२।४, १।२६६।४ 
४. प्राकृत गुर्णा के आधार पर ही परम, ज्ञान, विराग, ऐश्वर्य, अधर्म, अज्ञान, अवैराग्य ओर अनेश्वयें-ये 
आठ बुद्धि के धर्म (त्ता० का० २३ पर वाच०), कार्य (सांख्यसूत्र, २१४ पर विज्ञान०), रूप या अंग 
(प्ता० का० २३ पर गोड०) बतलाये गये हैं | 
५. वि० २०३|५, ५१।६ 
६. अन्रामिमानादहमित्यहड कृति:--वि० चू० ६६; परमार्थ ने ममत्व को ही अहंकार! माना है--मम शब्द, 
मम स्पर्शः, मम रूप, मम रसः, मम गन्धः, मम पुण्यगुणः प्रिय इत्येवममिमानोडहल्कार आख्यायते | 
--सांख्यसप्ततिव्याख्या, २४ 
» २|० १११६४, २/२४१।१, ७।१०५४ 
, रा० १(१६१।१, ७६२४, ७|७४|३३ वि० ५४|२ 
, अहड्जारो निरूप्यते ...तस्य च प्यायाः कोमें ्रोक्ताः-- 
अ्रहद्भारोपभिमानश्च कर्त्ता मन्‍्ता च संस्द्ृतः ॥ 
आत्मा देही च जीवश्च यत, सर्वो: प्रवृत्तयः || --साइख्यप्तार, ए० १३ 
१०. “अतोडह्मस्मि? इति योडइमिमानः सोइसाधारणव्यापारत्वादहडकार:| -“स्ता० का० २४ पर वाच० 
११. जब धर्म अहमिति अभिमाना? (रा० १११६४) की व्याख्या दो अकार से की जा सकता है | (१) भें 
हँः--शस प्रकार का अमिमान | यह व्याख्या शंकराचार्य ओर वाचस्पति मिश्र द्वारा प्रतिपादित अह कार- 
लक्षण के अनुसार है | (२) अहंकार और अमिमान | मानस-पीयूष! में बतलाया गया दे कि "अहंकार 
श्र श्रभिमान में मेद यह है कि अद्दंकार अपने का होता है ओर अभिमान वस्तु का होता है |” 
“मा०्पी० १/११६।७ 
१२. रा० ४१० छुं० १; दे०--यो० वा० ३।६६।१३ पर तालयप्रकाश 
१३. संलृति मूल सूलप्रद नाता | सकल सोकदायक अभिमाना || --रा० ७७७४३ गीता, ७४ पर शा० भा० 
१४, देवीभागवत्पु० ४|७|२ 
१४- मैं भ्ररु मोर तोर तें माया | जेहिं बस कीन्हें जीव निकाया ॥ “रा? ३॥१५।६१ 


किस कल फेलनानपक.. हमकी माफ 


॥ & 


पट 
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कार दुल्लध्य है। जीव की अ्रभिमाती प्रकृति उसकी बुद्धि को विपरयस्त कर देती है।' 'भागवत- 
पुराण में प्रहंकार को मोह का हेतु कहा गया है।* तुलसी ने अहंकार को मोह का कार्य बतलाते 
हुए उसे अतिशय दुःखदायक मानस रोग माता है।” अहंकार और ममकार के निमू लन के 
बिना जीव का उद्धार संभव नहीं है ।* राम को स्वामी और अपने को उनका सेवक मानने का 
अभिमान इस वृत्ति का उदात्तीकरण है। 

चित्त--पभ्रंत:ः:करण की तीसरी विधा चित्त है। पतंजलि ने चित्त का व्यवहार 'मन' के 
पर्यायरूप में किया है। वेदांत में 'चित्त', मन! का एक रूप है। 'चित्‌' समष्टि-मन है और “चित्त! 
व्यष्टिमन । चित्त अंतःकरण की वह वृत्ति है जिसका धर्म अनुसंधान या चितन है।” स्वार्थ- 
प्रेरित जीव स्वभावतः विभिन्‍न इष्ट पदार्थों का चितन करता रहता है। चित्त जीव की इच्छा- 
शक्ति की समष्टि है । वह भावों की धारणा का ग्राश्रय है, इसीलिए तुलसी ने उसे 'दिश्रा' का 
का उपमेय माना है।' चित्त के उपर्यक्त अनुसंधाव या चितन में विचार का भ्रभाव रहता है। 
वस्तुत: प्रंत:करण की यह वृत्ति विचार का परित्याग करके बालक की भाँति एक विषय को 
छोड़कर दूसरे विषय का चितन करती रहती है।* श्रपत्तो विवेकहीनता के कारण ही चित्त माया 
द्वारा अपहत हो जाता है।'' चित्त को वेताल कहकर तुलसी ने उसकी भयानकता,चंचलता और 
दुनिरोध्यता ध्वनित की है।*' वह विषयों की डाल को जल्दी छोड़ता ही नहीं । अ्ंतःक रण के 
अर्थ में भी उन्होंने 'चित्त' का प्रयोग किया है।' चित्तवृत्तियों के उपमानरूप में पाँच खगों का 
नामोल्लेख करके तुलसी ने उनके पंचतयत्व का संकेत किया है।'* योगदर्शन के अनुसार चित्त 
की पाँच वृत्तियाँ (अर्थात्‌ परिणाम) हैं--प्रमाण, विपयंय, विकल्प, निद्रा और स्मृति ।*४ इन 
वृत्तियों का निरोध हो जाने पर ही जीव क्लेशमुक्त होता है। 

मन--अंत:करण की चौथी विधा मन है। ग्रद्वैत वेदांत में भ्रंत:क रण के संकल्पविकल्पात्मक 
अथवा विमर्शात्मक या संशयात्मक रूप को मन कहा गया है ।*सांख्यों ने संकल्पकउभयात्मक 


१. अबल अहँकार दुरघट महीधर, महामोह गिरिगुहा निबिड़ांधकारं | --बि० ५९|& 

२. रा० ५|५७|१-२ 

३. अं त्रिवृन्मोहविकल्पहेतु:--भा०पु० ११।२२|३२; भ्रदक्लरों यो विमोहनः-- भा० पु० ११।२४।६ 
४. मोह सकल ब्याधिन्द कर मूला |'“अहंकार अति दुखद डमरुआ | --रा० ७।१२१।१५, १८ 

अहंकार की अगिनि में दहत सकल संसार | --बे० सं० ५३ 

५. वि० १२२।५; तुतसिदास मैं-मोर गये बिनु जिउ सुख कबहुँ न पावे | --बि० १२०।५ 

६. अस अभिमान जाइ जनि भोरे । में सेवक रघुपति पति मोरें || --रा० ३।११।११ 

७. चितचिंता--वि० २३५४; स्व्राथोनुसन्धानगुणेन चित्तम्‌ |--वि० चू० 8६ 

८. दो० २५०, रा० ७|११७ख 

8. यो० वा० ३।६६।२० 
१०. जो बानिन्ह कर चित अपहरई | वरिआाई विभोह मन करई ॥--रा० ७।५३।३ 
११. चित्त बेताल मन बाद मन प्रेतगन रोग भोगाधघ बृश्विक-विकारं |--विं० ५६६ 
१२-दीप निज्र बोध गत कोष-मद-मोह-तम ग्रौढ़ श्रभिमान चितबत्ति छीमे | --बि० ४७|२ 

१३. विविध चितवुत्ति खय निकर श्येनोलक, काक बक गृश्न आमिष-अहारी | --बि० ५६३ 

१४ दृत्तयः पञचतस्यः क्लिष्टाक्लिष्यः | अमाणविपर्ययविकल्पनिद्रास्सुतवः | --यो० सू० १|५-६ 
१४- मनस्तु संकल्पविकल्पृतादिनिः--वि० चू० ६५३ मनो विमशरूपं स्थातू--पण्चदशी, १|२० 

१६. दे०--सा० का० २७ पर गोंड०, वाच०, जयमइला, चरिद्रिका 
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इंद्रिय को 'मन कहा है। तुलसी ने 'मन' का व्यवहार दोनों ही अ्र्यों में किया है। 'भन बुचि 
चित अहमिति बिसराई,” 'मत महुँ तरक् करे कपषि लागा', 'खेद खिनत सन तक बढ़ाई आदि 
प्रयोग पहले ग्रथ के द्योतक हैं | 'सुनहु तात मति मत चितु लाई, 'भन माधव को नेक निहा रहि', 
'मनु थिरु करि तब संभु सुजाना', 'होइ बिकल सक मसर्नाह न रोकी आदि में दूसरे ग्र्थ की अभि- 
व्यंजना हुई है। यह भी श्रवेक्षणीय है कि तुलसी ने मत की इंद्वियप्रवतंकता की अपेक्षा इंद्वियों 
द्वारा मन के बरबप्त विषयाभिमुख हो जाने की प्रवृत्ति पर ही विशेष बल दिया है। मन स्वभावत: 
दुनिग्रह, चंचल और विषय-लोलुप है । इंद्रियाँ उसे बलात्‌ खींचकर विषयश्जाल में उलभाये 
रखती हैं । मन की भ्रतिशय प्रबलता और अजेयता से हौर कर ही तुलसी ने राम से उसके 
वर्जन की प्रार्थन। की है। 

मन, चित्त या अश्रंतःकरण का अधिष्ठान हृदय है 'हिय', 'उर झादि हृदय के ही वाचक हैं ।* 
लोकप्रचलित शब्द-व्यवहार के अनुसार हृदय, 'उर' झ्ादि का प्रयोग मन, चित्त या अ्ंंतःकरण 
के ग्रर्थ में भी हुआ है । योगवासिष्ठ में दृश्य से युक्त या स्पृष्ट चित को 'मन' कहा गया है; 
बुद्धि, अहंकार, चित्त आदि मन के ही नाम-रूप हैं।” तुृलसी-द्वारा भ्रंत:करण के विस्तृत अर्थ में 
मन! का प्रयोग 'योगवासिष्ठ' की इस मान्यता से बहुत कुछ साम्य रखता है। 'मन' के इसी 
व्यापक अर्थ की भूमिका में उन्होंने विविध मनोरथों (एषणाग्रों या वासनाओ्रों) मन:प्रवृत्तियों, 
मनोविकारों, मानसरोगों झ्रांदि का निरूपण क्रिया है। प्रतिपाद्य विषय के विशिष्ट प्रस॑गों 
में तुलसी ने 'मन' का व्यवहार अ्रंत:क रण की संकल्पविकल्पात्मक वृत्ति के शास्त्रीय अर्थ में किया 
है ।भावाभिव्यंजनात्मक स्थलों में उसका प्रयोग श्रथेचितक चित्त या स्वाधिष्ठानरूप हृदय 
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ह. क्रश:--रा० २|२४१|१, ५।६।१, ७।५६३।१ 
२; क्रशः--रा० ३।१५।१३ वि? ८5५१; रा० १।5२|२३ रा० ३।१७।३ 
३. कवहूँ मन विश्वम न मान्यो | 
निसिदिन अमत बिसारि सहज सुख जड तहें इंद्विन तान्‍यो || 
जद॒पि बिषय-सँग सद्यो दुसह दुख विषम जाल शरुकान्यों | 
तंदपिं न तजत मूह ममताबस जानत हूँ नहिं जानयो || --वि० ८्|१-२ 
मेरों मन हरिजू हठ न तने | 
निसिदिन नाथ देउँ सिख बहु बिधि, करत सुभाउ निजे || --बि० ८६५ 
दे०-गीता, २।६७, ६३२४-३५, १५।६९३ मदोपनिषद्‌ , ४|६९ 
४. हो हारयो करि जतन बिबिव विधि अतिसे प्रबल अजे | 
तुलसिदात बस होइ तबहिं जब प्रेरक अभ्ुु बरजे || --वि० ८६४ 
५. रा० २११८३, २।१३१।२, ४ 
६. २० ७।७।४, ७।११३।१ 
. यो० वा० ५।१३।५४) यो० वा० ३।६६|१८-२०; पिस्तार के लिए दे०--योगवासिष्ठ के सिद्धांत, १० 
२२३-२५ 
८, क्रमशः -वि० ५८।३, रा० ७|७१।३, ७|११०।३; वि० ५८२; वि० १२४|१-४, रा० ७१ ३छु० ६; 
रा० ७।१२१।१४-१६, वि० ८१ १-४ 
8. बि० ५४।२ (बुद्धि मन इन्द्रिय), २०३।५ (बद्धि-मत-चित) रा० २२४१।१, ३॥१४॥१ 
१०. रा० ७१ श्लोक २ (चिंतकस्य मनभ गसंगिनो); दो० रछदृ८, वि० २३३।१ 
११५ रा० २(१२६।३ (राम बसहु तिन्ह के मन माही); रा० २१३०३, दो० ६६ 
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के लोकप्रचलित प्रथ में हुआ है। जीव की वृत्तियाँ दो प्रकार की होती हैं--अाभ्यंतर भ्रार बाह्य । 
दार्शनिक दृष्टि से अ्ंतवृत्ति श्लौर उसके प्रवतंक अंत:क रण के सामान्य अर्थ में ही तुलसी ने 'मन' 
का प्राय: प्रयोग किया है।' उदाहरणार्थ, मन-वचन-कर्म के प्रसंगों में मन! के इसी अर्थ की 
व्यंजना हुई है। इस प्रकार 'मन' का व्यवहार अनेक भअ्र्थों में हुआ है--१. संपूर्ण श्रंतःकरण, 
२. चित्त अ्रथवा हृदय,३. श्रंत:क रण की संकल्पविकल्पात्मक वृत्ति, ४. वह अंतरिद्रिय जो ज्ञानें- 
द्वियों द्वारा बाहर से आये हुए संस्कारों को निर्णय के लिए बुद्धि तक पहुँचाती है श्र बुद्धि के 
निश्चय को कार्यान्वित करने के लिए कमेंद्वियों को प्रेरित करती है। 
योगवासिष्ठ में मन को सर्वेशक्तिसंपन्‍त मानकर उसकी अद्भुत शक्तियों का विस्तार- 
पूर्वेक वर्णन किया गया है। मन ही जगत्‌ का कर्ता है, यह विश्व मनोमय है। मन की भावना 
गऔर कल्पना के अ्रनुसार ही बाह्य जगत्‌ का रूप बनता और बदलता रहता है। उसके संकल्पा- 
नसार ही सत्‌, असत्‌ और सदसत्‌ जगत्‌ की उत्पत्ति होती रहती है।' वृक्ष से पुतली और सूत से 
कंचुकी की भाँति ही मन से संसार प्रकट होता है । जेसे मणि से भोजन, वस्त्र श्रादि की प्राष्ति 
होती है वेसे ही मन के द्वारा स्वर्ग, नरक आदि की । शत्रु, मित्र और उदासीन की भावना भी 
मन की ही कल्पना है। यथार्थतः सारा जगत्‌ राम का ही लीलारूप है, चिद्वि लास है । उनसे भिन्न 
विश्व की कल्पना मन का विकार मात्र है। मन के निर्मल श्रर्थात्‌ विका रशुन्य हो जाने पर सारा 
हंतभाव तिरोहित हो जाता है और जगत्‌ रामरूप में दृष्टिगोचर होने लगता है--- 
जौ निज मन परिहर बिकारा ॥ 
तो कत द्वत-जमित संसृति-दुख, संत्रय, सोक अपारा॥। 
सत्र, सित्र, मध्यस्थ तीनि ये मन कोीन्हें बरिश्राई। 
त्यागन, गहन, उपेच्छुनीय, श्रहि, हाटक, तृनकी नाई ॥। 
असन, बसन, पसु, बत्तु बिबिध बिधि, रब मनि सहेँ रह जैसे ।। 
सरग, नरक, चर-अचर लोक बहु बसत मध्य सन तेसे॥ 
बिटप-मध्य पुतरिका, सूत महँ कंचुकि बिर्नाह बनाये। 
मत महूँ तथा लीत नाता तनु, प्रगटत अ्रवसर पाये॥ 
रघुपति-भगति-बारि-छालित चित बिनु प्रयास हो सूझे। 
तुलसिदास कह चिदबिलास जग बूकत बकत बझके॥र 
यहाँ एक प्रश्न उठता है--जया प्रत्येक जीव का विश्व अलग-अलग है ? हाँ। कैसे ? इसके 
तीन समाधान हो सकते हैं। एक तो यह कि यह विशाल माया-जगत्‌ गूलर वक्ष के समान है, 
अनेक ब्रह्मांड उस वृक्ष में लठके हुए फल हैं, प्रत्येक जीव का अपना विश्व उसी में सीमित है, 
उसे तदतिरिक्त विश्व का कोई ज्ञान नहीं है । दूसरा यह कि ईश्वर की माया से रचित यह 
विदव जीव को अपने यथार्थ रूप में दृष्टिगोचर न होकर उसकी मनःकल्पना के अनुसार ही उसे 
१. वि० ८5|३, ६६२, रा० १।६०।२, ११५६।२ 
२. यो० वा० ३६१४, १६-१७, ५२६ ३|११०।४६३ $११४।१७; 5१३११ 
३. वि० १२४ 
४. ऊमरि तर बिसाल तव माया | फल बल्यांड अनेक निकाया || 
जीव चराचर जंतु समाना | भीतर बसहिं न जानहिं आना।॥ --रा० ३११।३-४; 
दे०--यो० बा० ४|१८।६-७ 


चेतन जीव ११३ 


प्रतिभासित होता है ।' रात में सोये हुए अनेक सनिकों के स्वप्न-जगत्‌ की भाँति प्रत्येक जीव का 
विश्व दूसरे से भिन्‍न होता है। तीसरा यह कि जीव का मायारचित मन ही उसके सुख-दुःख, 
गतिविधि, परिस्थितियों भर शरीर का निर्माता है ।* 

सहज प्रवृत्तियाँ--जीव का मन कुछ सहज प्रवृत्तियों से प्रेरित होता है। प्राचीन मनीषियों 
की भाँति तुलसी ने भी जीव की चार मुख्य सहज प्रवृत्तियाँ मानी हैं---आहा र, निद्रा, भय और 
मैथुन ।* ये प्रवृत्तियाँ सभी प्राणियों में समान रूप से पायी जाती हैं। भौतिक दृष्टि से प्रथम तीन 
का संबंध जीव की आत्मरक्षा से है और अंतिम का आत्मविस्तार से । मानव का गौरव इस बात 
में है कि वह इनसे ऊपर उठकर राम में मन लगाए। तृषा और ल्षुधा दोनों ही आ्राहार के अंतर्गत 
हैं। तृषित चातक धुएं को बादल समभकर श्रपने नेत्रों की हानि करता है; क्षुधातुर इयेन फर्श 
में अपनी चोंच तोड़ डालता है; क्षुधित श्वान पुरानी हड्डी को चुसता हुआ अपने ही रक्त का 
पान' करता है; मछली आहार के लोभ में अपना प्राण गवाँ देती है ।* यही दशा ग्रन्य जीवों 
की भी है। जाताह नींद जड़ाई होई', 'माँगेसि नींद मास षठ केरी', 'निसितर्मीद दिन अन्त 
न खाहीं' आदि संदर्भों में निद्रा की प्रवृत्ति का सांकेतिक निरूपण हुआ है।' जीव का सारा जीवन 
ही मोह-निद्रा है।” भावी अनिष्ट की आशंका से जीव भयभीत रहता है।* निसर्ग-निर्बेल नारी 
में इस प्रवृत्ति का आधिक्य होना स्वाभाविक है; इसी आ्राधार पर भय की गणना नारी के 
स्वाभाविक अ्रवगुणों या गुणों में को गयी है।* जीव का भववृक्ष भयशुलों से भरा हुआ है ।** 
संसार-भय से त्रस्त तुलसी ने उससे त्राण पाने के लिए ही राम की शरण गही ।* मंथुन-प्रवृत्ति, 
जो सामान्यतः काम-प्रवृत्ति के नाम से अभिहित की गयी है, जीव की बड़ी ही दुर्दम्य प्रवृत्ति है। 
'संगम कर्रहि तलाव तलाई ।, 'सिस्तोदर पर जमसपुर त्रास न, नारि बिबस नर सकल गोसाईं। 


१. जीवों यद्वासनावड्डस्तदेवान्तः ग्रपश्यति | --यो० वा० ४|१७|२६ 
य॑ य॑ भावमुपादत्ते तं तं॑ वस्ल्िति विन्दति | यो० वा० ४|२१|२२ 
यद्यथा भावयत्याशु तत्तथा परिपश्यति | >-यो० वा० <-|५१।३ 
२. तस्माद्ुदुःखात्मक नास्ति न च विज्चित्सुखात्मकम्‌ | 


ेलनरनजन-ज-3++७4+ ०-५ 4५३५ पमन-नान»न मेनन जम 5 


मनसः परिणामोड्य॑ सुखदुःखादिलक्षणः || --वि० पु० २।६।४७ 
मनः सृजति वे देहान्‌ गुणान्‌ कर्माणि चात्मनः | 
तन्‍्मनः सजते माया ततों जीवस्य संखतिः || +-भा० पु० १२॥५॥६ 


दे०-यो० वा० ३॥४०। १३, ३॥६६।१०, ३॥६३६|४३, ३।११५।२४, ४|१३।९६, ४|४५४|७ 
३. आहारनिद्रामयमेथुनज्च रागनमेल्तरागिनराणएम्‌ | --हितोपदेश, प्रस्ताविका, २५ 
भय निद्रा मेथुन अदर सबके समान जग जाये । -वि० २०१|४ 
४. विं० २००४, २०१|२०५ 
५ वि० ६०|२-३, ६२२, ४ 
६. क्रशः--रा० १।३३१।१, १।१७७|४, ३|२८।४ 
७. मोह निसा सबु सोवनिहारा | देखिआ्न सपन अनेक प्रकारा | -ना० २।३३।|१ 
८. र[० १(१८२|३-४, ह३।२८४, ३॥२८, ६।१४।१ 
१. भय अविबेक असोच अदाया | --रा० ६।१६।२३ मृगलोंचनि तुम्ह भीरु सुभाएं || --रा० २॥६३।२ 
१०, द्वैत-मूल, भय-सूल, सोक-फल, मवतरु टरे न दारयों | --वि० २०२२३ दे०-- विं० ५८, ५६ 
११, परम कठिन भव-ब्याल-गसित हों त्रतित भयो अति भारी +-- वि० ६२॥५ 
तुलसिदास भव-ब्याल-ग्रसित तव सरन उरयरिपु-गामी |--विं० ११७५ 
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नार्चाह नंद सर्कद की नाई ॥ भ्रादि! तथा नारद और दशरथ के उदाहरण” उसकी बलवत्ता 
सिद्ध करते हैं । जीव और उसके दारुण श्र मृत्यु के बीच में नारी की स्थिति बतलाकर'" तुलसी 
ने इस प्रवेत्ति की घातकता का मामिक निर्देश किया है। एक श्रन्य स्थल पर उन्होंने आठ 
प्रवत्तियों का उल्लेख किया है--भूख, प्यास, निद्रा, भय, काम, क्रोध, मद और लोभ ।* इनमें 
से प्रथम पाँच तो मूलतः पूर्वोक्त चार प्रवृत्तियाँ ही हैं। श्रंतिम तीन बाद में उत्पन्न होने वाले 
मनोविकार है । 

भोग्य वस्तुओं की कामना जीव के मन का रथ है।* 'बिषय मतोरथ पुंज कंज बत', “कीट 
मनो रथ दारु सरीरा' आदि में मनोरथों के विषयपरक प्रकृत रूप का द्योतन हुआ्ना है।' भ्रतएब 
तुलसी ने उन्हें कुमनोरथ ” कहा है। ईह्वर-प्राप्ति की चाहना' मनोरथ का उदात्तीकरण है। 
नक्र की भाँति दुःखदायक विषय-मनोरथ जीव के असाध्य शूल है ।* “मनोरथ' की ही एक संज्ञा 
'एषणा' है। जीव के समस्त ऐहिक काम्य पदार्थे तीन वर्गो में रखे जा सकते हैं--पुत्रकलत्न, धन 
तथा यश | इसी भ्राधार पर तुलसी ने त्रिविध एषणाश्रों का उल्लेख किया है--पुत्रेषणा, वित्ते- 
घृणा एवं लोकैषणा ।*” जीव की मति को मलिन कर देने वाली ये एषणाएँ प्रचंड तिजारी ज्वर 
की भाँति कष्टका रिणी हैं ।** भगवद्भक्ति ही इनसे मुक्ति दिलाने में समर्थ है।'' 'प्राशा ( वस्तुत: 
दुराशा) भी 'मनोरथ' का ही पर्याय है।* दुःख और दोष उस ताड़का-रूपी दुराशा के दो पुत्र 
हैं। उसकी शोकका रकता के कारण ही तुलसी ने उसे दारुण पिशाची'” तथा विपरीत-लक्षणा 
से देवता-देवी भी कहा है जिससे विमुख हो जाते में ही जीव का कल्याण है।”* आशाओं का 
दास व्यक्ति सभी का गुलाम होता है। जो आ्राशाओों को जीत लेता है, उनका परिहार कर देता 
है, वह रामभक्त भवसागर को अनायास पार कर लेता है।** विषय-आ्राशाओं का दूर हो जाना 








, क्रमशः --रा० १।८५|१, ७४०१, ७/६३१|१ 

, रा० १।१३१।१०१।१३७; रा० २२५२ 

दारुन बैरी मीखु के बीच बिराजति नारि।  दो० २६८ 

काम क्रोध मद लोम नींद भय भूख प्यास सबही के | 

मनुज देह सुर साथु सराहत सो सनेह सिय-पी के || >वि० १७५२ 

५. मन के रथ के अथ में 'मनोरथ का व्यवहार-- 

दे०--महा०, शाग्ति० २६११ कुमारसम्भव, ५४४) नेषध-चरित, ३।५६; घनानंदकवित्त, पथ्च १४६ 
रा० ६११५ छू० ३, ७।७१|३ 

. रोगबस तनु, कुमनोरथ मलिन मनु | ““वि० २५२|२ 

मनोरथ मन को एके भाँति | चाहत मुनि मन अगम सुकृत फल--वि० २३३१ 

मंजुल मनोरथ करति छुमिरति बिश्रवर॒वानी भली | >गी० ३।१७|१ 
8 बि० ४८।३, रा० ७]१२१।१६ 

१०. सुत बित लोक ईषनः त्तीनी | “>रा० ७७१३; दे०--ब० 3० ३|५|१ 

११ केद्दि के मति इन्ह कृत न मलीनी ।“'त्रिविधि ईषना तरुन तिजारी || “-रा० ७।७१|३, ७।१२१।१८ 

8२. शाू० ७१२ ०|६-७ 

१३, बि० १२३।५, रा० १२४|३ 

१४. अब तुलसिद्दि दुख देहि दयानिधि दारन आस-पिसाची | “वि? १६३।४ 

१४० तुलसी अदभुत देवता, आसा देवी नाम । सेये सोक समपेई, बिमुख भये अभिराम || --दो० र५८ 

१६. वि० १६८४, रा० ४१६५, ७१३ छे० ३ 
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जीव की मानसिक स्वस्थता का प्रमाण है ।' ग्राशाग्रों का क्षय ही मोक्ष है ।* 

मनोरथ' का एक पर्याय वासना' है। किसी अभुकत भोग्य वस्तु के भोग के लिए पूर्वापर 
विचार त्याग कर अनन्य भाव से की गयी दृढ़ भावना वासना है। मन में ही बसी हुईं होने के 
कारण इस भावना को वासना' की संज्ञा दी गयी है ।” यही जीव का सतोराज्य है। वासना का 
इससे किचिद्भिन्त दूसरा रूप भी है। जिस प्रकार फूलों में बासे गये तिल पर फूलों का प्रभाव 
छा जाता है उसी प्रकार जीव के पूर्वकर्म या विषयभोग उसके मन को दृढ़ संस्कारों से आबृत 
कर देते हैं। इन अवशिष्ट संस्कारों का नाम भी वासना है ।* निष्कर्ष यहश्है कि विषयजनतित 
भावना ही वासना है, चाहे वह अभकत विषयों की आासक्तिपूर्ण ईहा के रूप में हो अथवा भुकत 
विषयों के बलवान्‌ संस्कारों के रूप में । वह तत्त्वतः कुवासना या दुर्वासना ही है।' भोग्य 
वस्तुओं एवं भोगों की संख्या भ्नंत होने के कारण मनोरथों या वासनाश्रों की संख्या भी श्रनंत 
है। चराचरखूप स्ववासी भगवान्‌ की भावना वासना का उद्ात्तीकरण है। 

विषय-वासना वृक्ष के विक्रास को कुंठित कर देने वाली वलली की भाँति जीव को कंचुक- 
वत्‌ आच्छादित करके उसके अमभ्युत्थात को ग्रवरुद्ध किये रहती है, अतः: वासनालिप्त मन से 
प्रेरित कर्मों को तुलसी ने वृथाश्र मका रक, स्वाँग एवं कमंक्रीच कहा है।' जीव के समस्त वृत्ति- 
व्यापार मन द्वारा ही संचालित होते हैं ।* अतएव वासनासिक्त मन को ही जीव के बंध एवं मोक्ष 
का कारण माना गया है।' मन ही संसाररूप मायाचक्र की नाभि है। आशा-डोर में बंँधा 
हुआ मन बंदर की भाँति नाचता रहता है।' स्वनिमित आझ्रशा और वासना का पाश ही जीव 
का बंध है।'* यही जीव का कोशक्ृमित्व है।' वासना का परिहार ही उसका मोक्ष है।** शरीर 


. जानिअ तब मन विरुज गोसाई । *बिषय अआस दुरबंलतां गई ।। --रा० ७।१२२॥५ 
, सकलाशास्वसंसकत्या यत्स्वयं चेतसः क्ञयः | स मोक्षनांम्ना कथितः'"'| --यो० बां० ५।७३।३६ 
, यों० वा० ५।११।२३, ३।९६|२४ 
 मनोराजु करत भ्रकाजु भयो आजु लगि--कवि० ७|६६; दे०--यो० वा० ।११४|२०-२१ 
* वि० चू० ६६-१००, वे० सा० ५२६ 
« कवि० ७|११६; कवबि० ७|८४, ७|११६३ 
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के जीर्ण हो जाने पर भी आशा और तृष्णा जी नहीं होतीं ।' कामोपभोग से काम का शमन 
संभव नहीं है।। विषय-भोग से तृप्ति नहीं हो सकती। इनसे मुक्ति पाने के लिए विराग 
आवद्यक है।* तृष्णाक्षय ही महत्तम सुख है।” राम में ही आशा, वासना श्रौर व्यसन का 
निवेश* इन वृत्तियों का उदात्तीकृत रूप है। मन को परमात्मा में झप्िरंय॒क्त करके जीव को 
सुखी होता चाहिए।'* 

मानस रोग---सभी संसारी जीव प्राणांतकारी रोग से सतत पीड़ित हैं।” योगवासिष्ठ 
में जीव के दुःख के' दो कारण वतलाये गये हैं---श्राधि और व्याधि । उनकी निवृत्ति सुख है। उनका 
क्षय मोक्ष है। देह-दुःख का नाम व्याधि' और वासनामय दुःख का नाम 'आ्राधि' है।' जीव का 
मन आधि से और तन व्याधि से पीड़ित रहता है।* वस्तुतः ग्राधि से ही व्याधि की उत्पत्ति 
होती है और आधि का क्षय होने पर व्याधि का भी क्षय हो जाता है।' दूसरे शब्दों में, मनो- 
विकारों से मुक्त हो जाना ही नी रोगता है। ' 

रूपक बाँध कर तुलसी ने आ्राधि-व्याधियों का व्यवस्थित निरूपण मानस रोग के प्रकरण में 
किया है--- 


९८ 


सुनहु तात अब मानस रोगा। जिन्हें दुख पार्वाह सब लोगा॥। 
मोह सकल ब्याधिन्हु कर मूला। तिनहु तें पुनि उपर्जाह बहु सूला ॥। 
काम बात कफ लोभ अ्रपारा। कौोघष पित्त लित छाती जारा॥ 
प्रीति कर्राह जोौँ तीनिउ भाई । उपजइ सनन्‍्यपात दुखदाई ॥ 
बिबय सनोरथ दुर्गेभ नाना। ते सब सूल नास को जाना।। 
ममता दादु कंडु इरषाई। हरष बियाद गरह बहुताई॥। 
प्र सुख देखि/जरनि सोइ छई। कुष्ठ दुष्टता सन कुटिलई॥। 
अ्रहुंकार भ्रति दुखद डमरुआ। दंभ कपट मद माल नहछझ॒झआा।। 
तुस्ना उदरबृद्धि श्रति भारी। तिबिधि ईषना तहत तिजारो॥ 
जुग बिधि ज्वर मत्सर अबिबेका। कहे लगि कहों कुरोग झनेका ॥ 
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एक व्याधि बस नर मर्राह ये असाधि यहु ब्याधि। 

पीड़ाह संत जीव कहें सो किसि लहुई समाधि ॥' 

इन रोगों की संख्या बहुत वड़ी है। अतएवं सोलह व्याधियों और उनन्‍्नीस आधियों को 
प्रसाध्य कुरोग मानकर केवल उन्हीं का नामोल्लेख किया गया है। इनमें भी छः मानस रोग 
प्रत्यंत असाध्य हैं--मोह, काम, क्रोध, लोभ, मद और मत्सर। षड़्वर्ग के नाम से विख्यात ये 
विकार निशाचर, मकर तथा उरग के तुल्य घातक हैं,जीव के अ्जेय षड़ि रु हैं।, इसी लिए इतकी 
विजय की आवश्यकता पर अ्रपेक्षाकृत अधिक बल दिया गया है।* इन मनोविकारों में भी तीन 
खल अति प्रबल हैं--काम, क्रोध और लोभ। ये मुनियों के विज्ञान-धाम मन को भी पल पर में 
क्षुब्ध कर देते हैं। नारी काम को, कठोर वचन क्रोध को तथा इच्छा-दंभ लोभ को अतिशय 
बलवान्‌ बना देते हैं ।” उनमें भी जीव की प्रवलतम मन:प्रवृत्ति काम है ।* मेथुन-प्रवृत्ति के 
प्रसंग में इसकी बलवत्ता की चर्चा की जा चुकी है | क्योंकि तुलसी ने उनका परिगणव करते समय 
कहीं काम को, कहीं क्रोध को और कहीं लोभ को प्रथम स्थान दिया है*, इसलिए उक्त तीनों ही 
एकसमान प्रधान हैं, कोई एक दूसरे से कम नहीं है'--यह मान्यता समीचीन नहीं प्रतीत होती | 
इस विषय में तुलसी द्वारा काम-वृत्ति का इतना अधिक निरूपण एवं गीता, “भक्तिरसायन' 
प्रादि प्रमाण हैं।” उनकी दृष्टि में कामाभिभूत जीव तो मृतक-तुल्य हैं ।* इन सब मानस रोगों 
में मोह का स्थान अन्यतम है। तुलसी ने मोह को समस्त शरीर और मानस रोगों का, सभी 
प्रकार के मलों का, मूल माना है; क्योंकि, मोह के कारण ही वे सारे विकार उत्पन्न होते हैं 
जिनसे जीव द्वत-जनित संसार-दुःख का भागी बनता है।* मोह की महिमा अतिशय बलवती 
है, वह समस्त अम-भेद-बुद्धि का जनक है, जीव के सारे अकतंव्य कर्म मोह-प्रेरित हैं, मोहग्रस्त 
पर उपदेश्ञों का प्रभाव ही नहीं पड़ता ।*' उसकी मोहश्ंखला इतनी दृढ़ है कि वह केवल राम 
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के छूड़ाने से ही छट सकती है।' 
मोह, काम आदि की उत्पत्ति माया से हुई है। माया की संतान होने के कारण इन्हें माया 
का परिवार कहना सर्वेथा सार्थक है। कृष्ण मिश्न के प्रवोधचन्द्रोदय' नाटक में मन और उसकी 
पत्नी प्रवृत्ति से जनित मोह आदि आठ पुत्रों, मिथ्या आदि पुत्रवधुओं, अ्रहंकार आदि नातियों 
एवं ममता आदि नतबहुओं की चर्चा की गयी है। यह भी निरूपित किया गया है कि प्रवृत्ति की 
कन्या वासना क- विवाह ईश्वर की अ्रदया के पुत्र अज्ञान से हुआ और उनसे संशय, विक्षेप आदि 
संतानों का जन्म हुआ । मानसरोग-निरूपण में तुलसी ने कृष्ण मिश्र की भाँति सांगरूपक की 
प्रतीकयोजना नहीं प्रस्तुत की किन्तु अपनी मनोवेज्ञानिक अभिव्यंजना को सरस श्रौर शक्तिमती 
बनाने के लिए खंडरूपकों के शबलित चित्र मामिकता के साथ अंकित किये--- 
मोह नश्रंध कीन्ह केहि केही। को जग काम नचाव न जेही ॥ 
तसना केहि न कीन्‍्ह बौराहा | केहि कर हृदय क्रोध नहि दाहा ॥ 
ज्ञानी तापस सूर कवि कोबिद गन श्रागार। 
केहि के लोभ बिडंबना कोन्हि न येहि संसार॥ 
श्रीसद बक् न कीनन्‍्ह केहि प्रभुता बधिर न काहि। 
मगलोचति लोचन सर को अ्रस लाग न जाहि॥ 
गुत कृत सनन्‍्यपात नहिं केही। कोउ न मान मद तजेड निबेही ॥ 
जोबन ज्बर केहि नहि बलकावा। समता केहि कर जसु ननसावा ॥। 
मच्छर काहि कलंक न लावा | काहि न सोक समीर डोलावा ॥। 
चिता सापिनि को नहिं खाया ।को जग जाहि नब्यापी साया।॥। 
कीट मनोरथ दारु सरीरा । जेहि न लाग घुन को झ्स धीरा ॥ 
सुत बित लोक ईषना तीनी। केहि के मति इन्ह कृत न सलीनी ॥ 
यह सब माया कर परिवारा। प्रबल झमिति को बरने पारा॥२ 
बंदीकृत, पराजित अथवा आक्रांत शत्रु के सदृुश जीव को परिपीड़ित करने वाले इन मनो- 
विकारों को रूपकांतर से तुलसी ने 'मायाकटक' भी कहा है। माया-परिवार के मुख्य सदस्य ही 
इस कटक के संचालक हैं। मन-रूपी मय ने वपुषरूपी ब्रह्मांड में प्रवुत्तिकपी लंका-दुर्ग का निर्माण 
किया है । मोहरूपी रावण उसका राजा है। अ्रहंकार, काम आदि उसके कुटुंबी तथा सेनापति 
हैं। अ्रसहाय विभीषण-सरीखा जीव चिताग्रस्त है।* विभिन्‍न मनोविकारों से संकुल जीव का 
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तुलसिदास प्रभ्भ मोहस खला छुटिह्दि तुम्हारे छोरे | --बि० ११४।५ 
२. मायाक्ृत गुत्त दोष अनेका | मोह मनोज आदि अविबेका || --रा० ७।५७१ 
३. रा० ७|७०।४-७|७१४ 
४ ब्यापि रहेउ संसार महुँ माया कटक प्रचंड | 
सेनापति कामादि सद दंग कपट पाखंड || --श० ७।७१क, दो० २६३ 
५. बधुष ब्रह्मांड सुप्रदृत्ति लंका-दुगे, रचित मन-दनुज-मय-रूपधारी | 
बिबिध कोसीघ, अ्रति रुचिर मंदिर-निकर, सलगुण प्रमुख त्रैकटककारी || 
कुनप अभिमान सागर भयंकर घोर, बिपुल अवगाह, दुस्तर अपार | 
नक्र-रागादि-संकुल मचोरथ सकल, संग-संकल्प बीची-बिकारं || 


नननननननन 33 +-अ टिक +०»« ५ +ने “ेमनननाधव्नाकागात.. आीमकनकनी- "कक डल्‍मनन«ती 


चेतन जोब ११६ 


मनोमय जगत्‌ प्राणघातक पशु-पक्षियों, भूत-प्रेतों श्रादि से समाकीर्ण भीषण कांतार' एवं नर- 
भक्षी जल-जंतुश्नों से पूर्ण घोर उत्तुंगतरंगिणी" के सदृश भयाकुल है। 
दर्शन का मुख्य प्रयोजन उक्त मानस रोगों की आ्ात्यंतिक निवृत्ति है। श्रतएवं 'रामचरित- 
मानस के उपसंहार में तुलसी ने उन रोगों का सम्यक निरूपण करके उनके मुलोच्छेद की 
संजीवनी-शौोषधि भी बतायी है। ज्ञानवादी योगवासिप्ठकार ने एकमात्र ज्ञान को ही मानसी 
चिकित्सा का उपाय बतलाया है।* 'रामचरितमानस' के काकभुगुंडि ज्ञान की केवल किचित्सा- 
धनता ही स्वीकार करते हैं। उनका अभिमत है कि ज्ञान इन मानस रोगों का केवल आ्रांशिक 
क्षय करने में ही समर्थ है। विषय-कुपथ्य पाते ही ये परितापी रोग मुनियों के हृदय में भी पुनः 
अ्रंकुरित हो उठते हैं। इनके आ्रात्यंतिक नाश का एक ही उपाय है--रामभक्ति ।* 
इंद्रियाँ--इंद्वियाँ दस हैं ।* श्रोत्र, त्वचा, चक्षु, रसना और नासिका--ये पाँच ज्ञानेंद्रियाँ 
हैं। वाक, पाणि, पाद, पायु और उपस्थ--ये पाँच कर्मेंद्रियाँ हैं। मत सभी इंद्रियों से संयुक्त 
होकर जीव को विषयों का भोग कराता है श्रतः उसे ग्यारहवीं (उभयात्मक) इंद्रिय माना गया 
मोह दसमोलि, तद्आत अहंकार, पाकारिजित काम विश्रामहारी | 
लोभ अतिकाय, मत्सर महोदर दुष्ट, क्रोव पापिष्-बिवुधांतकारी || 
देष दुमुंख, दंभ खर, अकंपन कपट, दप मठुजाद मद शूलपानो | 
अमितबल परम दुर्जय निशाचर-निकर सहित घडबग गोयातुवानी ।। 
जीव भवदंध्रि-सेवक विभीषन बसत मध्य दुष्टाय्वी गसितचिंता | --वि० ५८(२-६& 
' संसार-कांतार अतिधघोर, गंभीर, घन, गहन तरुकमेसंकुल, मुरारी | 
बासना-बल्लि खर-कंटकाकुल बिपुल निविड़ बिटपाटवी कठिन भारी | 
विबिव चितद्ृत्ति खय-निकर श्येनोलुक काक बक गृथ्ध आमेप-अहारो ! 
अखिल खल, निपुण छल, छिद्र निरखत सदा, जीवजनपथिकमनखेदकारी || 
क्रोध करि मत्त, मृगराज कंदर्प, मद-दर्प बृक-मालु अति उद्मकर्मा | 
महिष मत्सर क्र, लोभ सूकररूप, फेर छूल, दंस मार्जारधर्मो || 
कृपट मर्कंट बिकट, ब्यात्र पाखण्डप्ुख, दुखद मुगब्रात उत्पातकर्ता | 
हृदय अवलोकि यह शोक सरनागतं, पाहि मां पाहि भो विश्वभर्ता 
प्रबल अहँकार दुरघट महीधर, महामोह गिरि-गुहा निविड़ांधकार | 
चित्त बेताल, मनुजाद मन, प्रेतमन रोग, भोगोध बृश्चिक-बिकारं || 
बिषय-सुख-लालसा दंस-मसकादि, खल मिल्लि, रूपादि सब सप, स्वामी | 
तत्र आत्तिप्त तव विषम माया नाथ अंध में मंद ब्यालादगामी || --बि० ५६।२-७ 
२. घोर अवगाह भव आपगा पापजलपूर, दुष्प्रेक्ष्य, दुस्तर, अपारा | 
मकर पड्बगे, गोनक्र चक्राकुला, कूल सुभ-असुभ दुख तीज घारा || --विं० ५१|८ 
३. आत्मज्ञानं विना सारो नाविनेश्यति राघव | >यो० वा० 55१२५ 
४. जाने ते छीजहिं कछु पापी | नास न पावहिं जन परितापी || 
बिषय कुपथ्य पाई अंकुरे | मुनिहु हृदयँ का नर बापुरे || 
राम कृपा नासहिं सब रोगा | जो इहि सॉंति बनई संजोगा || 
सदगुर बेद बचन विस्वासा | संजम यह न बिपय के आसा || 
रघुपति भगति सजीवनि मूरी | अनृपान श्रद्धा मति पूरी || 
येहि बिधि भजेदि कुरोंग नताहीं | नाहिंत जतन कोटि नहिं जाही ॥ --रा० ७।१२२|२-४ 
५. वि० ५४)२, २०३।११-१२ 


>टि 


१३० तुलसी-दर्शन-मींभांसा 


है।' वह अंतरिद्विय है, अंत:करण है। श्रतएव सामान्यत: उसकी गणना इंद्वियों में नहीं की जाती। 
जब जीव एक स्थल शरीर को छोड़कर दूसरा स्थल शरीर प्राप्त करता है तब वह अपने मन 
एवं ज्ञानेंद्रियों को भी साथ लेकर जाता है और उनको आ्राश्नय बनाकर दब्दादि विषयों का सेवन 
किया करता है। तुलसी ने जिस षड़वर्ग के वशीकरण का उल्लेख किया है उसका एक अर्थ यह 
(मन और ज्ञानेंद्रियों का) षड़वर्ग भी है। यही मनोमय कोश है। 

ज्ञानेंद्रिय जीव की वह शक्ति है जिसके द्वारा उसे बाह्य विषयों का बोच होता है। कर्मेद्रिय 
वह शवित है जिसके द्वारा जीव बाह्य विषयों के भिन्‍न-भिन्‍न गुणों का भिवन्‍्न-भिन्‍न रूपों में 
अनुभव करता है। जीव को मन के माध्यम से अपने-अपने विषयों का अनुभव कराना इंद्वियों का 
स्वभाव है। वे इसी में रत रहती हैं; जीव को घेरे रहती हैं; उसे रामविमुख करके विषयों में 
आसक्त रखती हैं; मन को विश्राम नहीं लेने देतीं । उन्हें रामाभिमुख कर देना उनका उदात्ती- 
करण है ।* इंद्रियसंभव दु:ख को हृषीकेश राम ही दूर कर सकते हैं ।* प्रत्येक महाभूत के ज्ञान- 
शक्तिप्रधान सत्त्वांश से अलग-अलग पाँच ज्ञानेंद्रियाँ और उनके क्रियाशक्तिप्रधान रजोगुणी 
भाग से पाँच करमेंद्रियाँ उत्पन्न होती हैं--- 
महाभूत--- झ्राकाश वायु तेज जल पृथ्वी 


| । | | 
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। | | | | । | 
इंद्रियाँ--- श्रोत्र वाक्‌ त्वचा पाणि चक्षु पाद रसता पायु नासिका उपस्थ 
| 


| | | | | | 


विषय---- शब्द | स्पर्श | रूप | रस | गंध । 
वृत्तियाँ--- भांषण ग्रहण गमन मलत्याग मृत्रत्याग 
और आनंद 
पाँचों महाभूतों के गुणों का ग्राहक होने के कारण मन पंचमहाभूतात्मक है।* अंतःकरण 
बाह्ठ द्वियों के द्वारा उपनीत विषयों का ग्रहण करता है। अ्रतः बाह्मेंद्रियाँ द्वार' हैं। भ्रंत:करण 
द्वाराधिप है। अ्ंत:करण का संयोग जिस इंद्रिय के साथ होता है उसका द्वार खुल जाता है। 
अन्य इंद्रियों के द्वार बंद रहते हैं ।' देववादी हिंदू-दशन के अनुसार तुलसी ने इन इंद्विय-द्वारों के 
अधिष्ठातृदेवताओं की भी कल्पना की है।'' ये देवता स्वभावतः विषयभोग के प्रेमी हैं; इन्हें 


१. मनु० २।६०-६२; महा ०, आश्व० ४२|१३-१४, सा० का० २६-२७ 
२. गीता, १५।८-१ ओर उन पर शा० भा० 
३. बिं० २०३|७ 
४. वि० ११०१, वि० १७०|२-४; वि० ८5८|१ 
५० रा० २१२८।२०२।१२६१।६ 
६. तुलसिदास इंद्रियसंभव दुख हरे बनिहिं प्रभु तोरे | --बि० ११६॥५ 
७. वे० प०, ४० १६४-६५, लि० बि०, १० १६० 
5 सा० का० रू 
8. सि० बि०, ४० १६६ 
१०. सा० का० ३५ पर परमार्थ 
११. रा० १११७३, ७११८६-८; बाश्े द्वियों के अविष्ठातृदेवता इस प्रकार हैं--- 
इंद्रियॉं-ओत्र त्वचा चकछ्च. रसता नासिका वाक्‌ पाणि पाद पायु उपस्थ 
देवता--दिकृवात वरुण (मित्र) अग्नि अश्विनीकुमार वह्षि इंद्र उपँद्र सत्य (यम) प्रजापति 
दे०--वै० प०, ४० १६४-६५ 
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ज्ञान अच्छा नहीं लगता ज्यों ही ये देखते हैं कि विषय-बयार भ्रा रही है त्यों ही अपनी अधि- 
ध्ठित इंद्रिय का द्वार हठपूर्वक खोल देते हैं--- 

इंद्री द्वार भरोखा नाना । तहें तहँ सुर बेठे क्रि थाना॥ 

रावत देखह बिषय बयारी। ते हुछि देंहि कपाटद उछारी॥। 

जब सो प्रभंजन उर गृह जाई । तर्बाह दीप बिज्ञान बुराई ।) 

ग्रंथितन छटि मिटा सो प्रकासा। बुद्धि बिकल भट्ट बिषय बताता।। 

इद्विन्हु सुरमहु न ज्ञान सोहाई। विधय भोग पर प्रीति सदाई॥ 

बिषय समीर बद्धि कृत भोरी। तेहि बिधि दीप को बार बहोरी ॥* 
इंद्रीद्वार' से तुलसी का निश्चित अभिप्राय बाह्मेद्रिय के अधिष्ठान से है। कितु श्रंतःकरण के 
आ्धिष्ठातृदेवों की कल्पना भी उन्हें मान्य है--शंकर और मंदोदरी” की उक्तियों के आधार 
पर यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है। 

प्राण--सूक्ष्म शरीर का अन्य अवयव प्राण है। प्राण पूर्वोकत ज्ञानक्रियाशकत्यात्मक* 

द्रव्य का क्रियाशक्तिप्रधान अ्रंश है ।” वृत्तिभेद से वह पाँच प्रकार का होता है--प्राण, अपान, 
व्यान, उदान और समान | प्राण की दूसरी संज्ञा वायु भी है।* उच्छवास, निःश्वास, उत्कमण 
आदि प्राण की क्रियाएं हैं। क्षुपा और पिपासा उसके धर्म हैं।' जड़ दरीर को स्पंदित करने के 
कारण प्राण का विशेष महत्त्व है। 'प्रानहुँतें प्यारे ''जेसे मुहावरे उसकी महत्ता के द्योतक हैं । 
प्राण के भी परिस्पंदक होने से राम प्राण के भी प्राण हैं ।** 
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१. रा० ७११४ ६-८ 
२. अंतःकरण-- १« बुद्धि २. श्रहंकार ३. चित्त है: मन 
अ्रधिष्ठातृदेवता--जह्या शिव विष्णु. चंद्रमा +दे०--बे० प०, पु० १६४ 
* 'बिषय करन सुर जीव समेता? (रा० १।११७३) में प्रयुक्त 'करनः शब्द से अंतःकरण और बाह्मयकरण 
दोनों की अथ-व्यंजना होती है | 
४. अहंकार सिव बुद्धि अज मन सप्ति चित्त महान | 
मनुज बास सचराचर रूप राम भगवान || >रा० ६।|१५क 
जिस प्रकार राम के अंशभूत अन्य देवता जीव के बाह्मकरणों के अधिष्ठाता हें उसी प्रकार उनके अंशभूत 
शिव आदि भी जीव के आशभ्यंतर करणों के अधिष्ठाता हैं | जीव का शरीर भी विश्वविश्वद्द (बिं० ५४।२-३) 
राम का ही शरीर है | जो तल बदह्यांड में हैं वे ही पिंड में भी हैं | 
५. बि० ५४|२ 
६. कुछ वेदांती पंचमहाभूतों के सत्वांशप्रधान भाग से प्राय की उत्पत्ति मानते हैं, (सि० बि०, पृ० १५४), 
दूसरे उनके संमिलित रजोगुणी भाग से (पञन्‍्चदशी, १२२, वे० सा० ४।१७-१८) 
७. सिं० बि०, पृ० १५६ 
८. बि० २२७; दे०--वि० चू० ९७, पन्चदशी, १|२२, वे? प०, ० १६५४ वे० सा० ५।६-१३ 
कुछ विद्वानों ने नाग, कूमं, कुकल, देवदत्त ओर धनंजय को मिलाकर इनकी संख्या दस मानी हे | अ्रन्य 
विद्वानों ने इन पाँचों का पूर्वोक्‍्त पॉँचों में अंतर्माव स्वीकार करके उनकी संख्या पॉच ही मानी है | 
--(वे० सा० ५/१३-१७) 
8. गीता, ४।२७ पर शा० भा०, बे० सा० ४|२८, सा० का० २६ 
१०. बविं० च्‌० १०४ 
११. राम प्रानहूँ ते प्रान तुम्दारे | तुम्ह रघुपतिहि प्रानहुं ते प्यारे ॥ --रा० २।१६६९।१ 
१२. कवि० ७| १२६ (देवन के देव, देव प्रानहुँ के प्रान हो) रा० २।२९० (प्रान पान के! ') 
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स्थूल शरोर---पूर्वोक्त पाँच तत्त्वों के पंचीकरण से जीव के स्थल शरीर की उत्पत्ति होती 
है।' श्रमूते और सूक्ष्म भूत भोगों के गृहरूप शरीर के बिना जीव के सुखदुःखात्मक भोग उत्पन्न 
करने में असमर्थ हैं; अत: उसके कर्मों से प्रेरित होकर स्थल होने के लिए वे पंचीक्ृत होते हैं।' 
पंचीकृत भूतों के मेल से इंद्रियाधिष्ठान भोगायतन की उत्पत्ति होती है । इसी को सामान्यतः 
शरीर' कहा जाता है। देवों का शरीर सत्त्वप्रधान, मानवों का शरीर रजःप्रधान और तिय॑ंक, 
स्थावर आदि का शरीर तम:प्रधान होता है ।* मनुष्यादि का शरीर सप्तधातु- निर्मित है। ये 
सात धातुएं हैं--मज्जा, अश्रस्थि, भेद, मांस, रक्त, चर्म और त्वचा ।  देह-बुद्धि वाला जीव मोह 
के आश्रयरूप इस क्षणभंगुर शरीर को अपना समभकर उसी की सेवा में रत रहता है ।* 

सूक्ष्म शरीर के पुयंष्टकरूप* की चर्चा तुलसी ने नहीं की । स्थूल शरीर को उन्होंने नौ द्वारों 
वाला पुर अवश्य कहा है।” इस प्रसंग में 'ह्वार' शब्द छिद्राथवाची है। ये नौ द्वार हैं--दो 
श्रोत्र, दो नेत्र, दो नासिका, वाक, पायु और उपस्थ ।* ये विषयों की उपलब्धि और विसर्ग के 
द्वार हैं इसलिए इन्हें द्वार कहा गया है। पुर के स्वामी आत्मा तथा पौरजन-सद्श इंद्विय-मन- 
बुद्धि-विषयों का श्रधिष्ठान होने से इसकी संज्ञा'पुर है ।* इस पुर का वासी होने के कारण जीव 
पुरुष' कहलाता है।' 

स्थूलशरीर के उत्पत्तिस्थान (जिसे तुलसी ने “झ्राकर श्र 'खानि' कहा है की दृष्टि 
से जीव चार प्रकार के हैं।*' तुलसी ने उनकी नाम-चर्चा नहीं की। आप्त ग्रंथों में दिये गये उनके 
नाम हैं---जरायुज, भ्रंडज, स्वेदण और उद्धिज्ज।' भोगभूमि (निवास-स्थान) की दृष्टि से 
जीवों के तीन वर्ग हैं--जलवासी, स्थलवासी, नभोवासी । जिन विविध योनियों में जीव भ्रमण 
करता है उनकी संख्या चौरासी लाख है। कतिपय विद्वानों ने भगवान्‌ राम की एक उक्ति के 
आधार पर मनुष्ययोनि को चौरासी लाख योनियों के भ्रतिरिक्त माना है। इसी प्रकार काक- 


१. छिति जल पावक गगन समीरा | पंच रचित अति अधम सरीरा || रा० ४।११|२ 
“जड़ पंच मिले जेहि देह करी करनी लखु थों पधरनीधर की |? (कवि० ७२७) से वेदांत-प्रतिपादित 
पंचीकरण की प्रक्रिया ध्वनित होती है | 
२. सि० बि०, ए० १६५ 
३. सि० बि०, प० १७० 
४- वि० २०३|८; भा० पु० २|१०|३१, वि० चु० ७४ 
५० रा० २१६०।२, २।२११।४; वि० १३६।| १३ रा० २।१४२।१ 
६. सुहुम शरीर की आठ पुरियाँ--अविया, कम, काम, अन्तःकरणचतुष्टय, पंचमहाभूत, पंचप्राण, प- 
जानेंद्रिय ओर पंचकर्मद्रिय | -"दे०--विं० चु० ४८ परमार्थतार, १३ पर विवरण 
७. नवद्वारपुर--विं० २०३।१०; दे०--गीता, ५।१३ (नवद्वारे पुरे देही-'*) 
' गीता, ५।१३ पर विविध भाष्य 
$. गीता, ५१३ पर शा० भा० 
१०. पुरि लिझ्े शेते इति पुरुषः | --सा० का? ५५ पर वाच० 
११. आकर चारि लाख चोरासी | जाति जीव जल थल नभ बासी !| --रा० १८१ 
आकर चारि जीव जग अहृही | कासी मरत परम पद लहहों || --रा० १४६२ 
आकर चारि लच्छ चोरासी | जोनि अमत येह जिव अबिनासी || --रा० ७४४२ 
चारि खानि संत्तत अवगाहीं | अजह न करु बिचार मत माहीं।| --वि० १३६६ 
१५ मनु० १।४३-४६; बे० प०, पृ० १६६३ बे० स्ला० ६॥१३-२६ 
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भुशंडि के कथन के श्राधार पर नरों के साथ ही सुरों, सिद्धों, नागों और किन्नरों को भी चौरासी 
लाख की परिधि के बाहर समभा गया है।" हमारी मान्यता है कि ये सव चौरासी लाख के 
प्ंतर्गत ही हैं। उक्त प्रसंगों में इनका स्वतंत्र उल्लेख केवल गौरवप्रदर्शनार्थ किया गया है; 
जैसे, 'सुर नर मुनि सबके येह रीती” में मुनि शब्द का प्रयोग। भक्तिसाधन की दृष्टि से 
मानवतन सर्वश्रेष्ठ है।* 
पाँच कोश--जीव के ब्रह्मांडरूपी शरीर का निरूपण करते हुए तुलसी ने सत्त्व आदि गुणों 
से घिरे हुए विविध कोशों की श्रोर भी संकेत किया है । तैत्तिरीयोपनिषद्‌,* 'पञचदशी'* आदि 
ग्रंथों में कोशों का व्यवस्थित निरूपण किया गया है जीवात्मा को परिच्छिन्न करने वाले वे 
आवरण (खोल) जिनसे यह शरीर बना है 'कोश' कहे जाते हैं। आवरक होने के कारण 
उनकी संज्ञा 'कोश' है। वे पाँच हैं--अ्रन्नमय कोश, प्राणमय कोश, मनोमय कोश, विज्ञानमय 
कोश और आनंदमय कोश । 
यह स्थूल देह ही श्रन्नमय कोश है। जो प्राणियों का भोज्य और भोक्‍ता है, वह अन्त है। 
ग्रन्त से उत्पन्त, अन्न का विकार, यह शरीर अन्न से जीता तथा वृद्धि को प्राप्त होता है और 
उसके बिना नष्ट हो जाता है, भ्रतएवं इसे 'अन्नमय कोश” कहते हैं ।£ प्रन्नमय कोश का प्रवर्तेक 
प्राणमय कोश है। 'प्राण' का श्रर्थ है वायु । जिस प्रकार वायु से धौंकनी भरी रहती है उसी 
प्रकार प्राणमय वायु से यह अ्रन्नरसमय शरीर भरा हुआ है।' पाँच कर्मेंद्रियों से युक्त यह 
प्राण ही 'प्राणमय कोश' कहलाता है** जो अन्न से तृप्त अन्नमय कोश का बलदाता और कम- 
१. दे०--मा० पी० १८१, ७।८०|८ 
२. र[|० ४।१२।| १ 
३. रा० ७|४३॥४, ७१२१।४५, वि० १६४।१-२ 
४. बिबिध कोसोध अतिरुचिर मंदिर निकर, सत्गुन प्रमुख त्रेकटककारी | --वि० शद|२ 
सवश्री वियोगी हरि, हनुमानप्रसाद पोद्दार, देवनारायण द्विवेदी, श्रीकान्तशरण आदि (“विनयपत्रिका? के) 
टीकाकारों ने उपयुक्त “कटकः का श्र किया है--सेना (कटककारी"-सेनापति)। हमारे विचार से प्रस्तुत 
प्रसंग में उत्तका शर्थ 'घेरा? दे | इस अर्थ के समथन में दो तके दिये जा सकते हैं--(क) कोशों के उपमान 
महल हैं ओर महलों के चारों भोर प्राचीर आदि का घेरा हुआ करता है। (ख) अथवेवेद (१०|८।४३) में 
भी शरीर को तीन गुणों (रस्सियों) से “आदत? कहा गया दै--पुण्डरीक नवद्वारं त्रिभिगुणेमिराइतम्‌ | 
५. तै० 3०, ब्रह्मानन्दवल्ली, अनुवाक १-४ 
६. पन्‍्चदशी, प्र० ३ (पण्चकोशविवेकप्रकरण) 
७, श्रचते भुज्यते चेव यद्भतैरन्नमत्ति च भूतानि स्वयं तस्मादभूतैभुज्यमानलादभतभोवतृत्वाच्चान्नं तदुच्यते || 
--तै० उ० २२१ पर शा० भा० 
स्थूलशरीरमन्नविकारत्वादन्‍्नमयकोश: | --वे ० सा० ६|३० 
१. अन्नादूभतानि जायन्ते नातान्यन्नेन वर्धन्ते | --ते० उ० २|२।१ पर शा० भा० 
देहोपयमन्तभवनो उन्‍नमयस्तु कोशश्चान्नेन जीवति विनश्यति तद्दिहीन; | -“वि० च० १५६ 
पितृभुक्तान्नजादीयोज्जातोइग्नेनेव वर्धते | 
देहः सोडन्‍नमयो नात्मा प्राक्‌ चोध्वे तदभावतः || --प्रन्चदशी, ३३ 
१०. आणो वायस्तन्मयस्ततआायः | तेन प्रायमयेनाननरतमय आत्मेष पूर्णो वायुनेव इतिः | 
--तै० उ० २२१ पर शा० भा० 
११ प्राणादिपण्चर्क कर्मेन्द्रियिं: सहितं स्मायमयकोशों भबति | --वे० सा० ५।१६९ 
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प्रेरक है।' अन्तमय कोश और प्राणमय कोश ही क्रियाप्रधान है। प्राणमय कोश से प्रेरित 
अन्‍न्नमय कोश के समस्त व्यापारों का ब्रादेशक या सचालक भनोभय कोश है। इसीलिए इसे 
प्राणमय कोश का शारीरिक आत्मा कहा न क पविकल्पात्मक अन्त:करण को मन 
कहते हैं, जो तद्गरप हो वह मवोमय' है यद्यपि 'मत्‌' धातु का सामान्‍य प्रचलित अर्थ है सोचना- 
विचारना तथापि व्यापक ब्र्थ में काम, संकल्प, विचिकित्सा, श्रद्धा, अश्वद्धा, धृति, अवृति, छी, 
थी, भय--ये सभी मन है ।* इस प्रकार सुर्धा-तत्त और हृदय-तत्त्व दोनों ही मन के अंतर्गत 
हैं। ज्ञानेद्रियों-लहित मन ही बलवान्‌ मनोमय कोश है जो पूर्वकोशों को व्याप्त करके स्थित 
है*, जो देह में श्रहेंता ओर गेहादि में ममता-बुद्धि की कल्पना करता है।* यह कोश ज्ञानशक्ति- 
प्रधान है ।” उपर्युक्त मनोमय कोश की शवित का स्रोत श्रोर उसका संचालक विज्ञानमय कोश 
है। चित्त, इंद्रिय आदि का श्रनुगमन करने वाली चेतन की प्रतिबिबशक्ति (जो प्रकृति का 
विकार है) विज्ञान कहलाती है।' ज्ञानेंद्रियों सहित वत्तियुकत बुद्धि ही विज्ञानमय कोश है 
जो कर्तापन के स्वभाव वाला और जीव के संत्तार का कारण है*; आत्मा के अ्रति सांनिध्य के 
कारण अत्यंत प्रकाशमय है।' यद्यपि मन और बुद्धि दोनों ही भ्ंत:करण हैं तथापि मनोमय कोश 
और विज्ञानमय कोश दोनों एक नहीं है,क्योंकि बुद्धि कतूंरप है और मन करणरूप | दूसरा कारण 
यह है कि दोनों परस्पर अंतर्बहिवर्ती हैं; अर्थात्‌ विज्ञाममय कोश मनोमय कोश को व्याप्त करके 
उसके अंतर में वर्तमान है ।' यह कोश संवेदनश क्तिप्रधान है। अन्नमय, गप्राणमय तथा मनो- 
मय कोश के संचालक विज्ञानमय कोश का शक्तिदायक और आंतर कोश श्रा्ंदसय कोश है। 
शंकर ने विद्या और कर्म के फल को आनंद कहा है; उस झानंद का विकार आनंदमय' है।* 
पुण्य के भोगकाल में आनंद के प्रतिबिब से युक्त बुद्धि की अश्रंतमु ख वृत्ति ही झ्रानंदमय कोश 
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१. वि० चू० १६७, पब्च॒दर्शी, ३।५ 

२. तस्वेष एवं शारीर आत्मा यः पूर्वस्य | --तै० 3० २|४|१ 

३. मन इति सहूल्पाद्ात्मकमन्तःकरणं तनन्‍्मयों मनोमयः | ->छ्० उ० २३ पर शा० भा० 

४. कामः सड्डल्पः | विचिकित्सा श्रद्धाइश्रद्धा धृतिरधृतिहींर्थी्मी रित्येतत्सवम्मन एवं | --श० बा० १४(४।३।६ 
५. ज्ञनेल्रियाणि च मनश्च मनोमयः स्यात्‌कोशो ममाहमिति वस्तुविकल्पहेतुः | 


संब्ञादिमिदकलनाकलितो व्चीयांस्तत्पूवकोशननिएूयय विजुम्भते' यः || --वि० चू० १६६ 
६. अहन्तां ममतां देहे गेह्मादो च करोति यः | 
कामायवस्थया प्रान्ता नासावात्मा मनोमय: || --पत्चदशी, ३|६ 


७, इस वाक्य में ज्ञान का तात्पय व्यावहारिक ज्ञान है | 
८. वि० चू० १८७, पण्चदशी, ३।७ 
९. बुड्िबुद्वीन्ियेः सार्थ सदृत्तिः कत्तु लक्षणः | 
विज्ञानममयकोशः स्यात्यु सः संसारकारणम्‌ || --बवि० चू० १८६ 
अनादिकालो5यमहंस्वभावें जीवः समस्तव्यवहारवोद्य | 
करोति कर्माण्यपि पूववासनः पुण्यान्यपुण्यानि च तत्फलानि ॥|--वि० चू० १८८ 
१०. बि० चू० १8० 
११० पण्चदशी, ३|5 
१२. आनन्द इति विद्याकमंणों: फलं तद्विकार आनन्दमयः | स च विज्ञानमयादान्तरः | 
--तै० उ० २५१ पर शा० भा० 
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है।' यह गआानंदप्रचुर है और कोश की भाँति जीवात्मा को श्राचउछादित किये हुए है, श्रतएव 
इसका नाम आनंदमय कोश है ।* 

पूर्वोक्त तीन शरीरों (स्थूल, सूक्ष्म और कारण ) तथा इन पाँचों कोशों का संबंध इस प्रकार 
है। ये पंचकोश ही त्रिदेह हैं। स्थूलशरीर पूर्णस्थल भ्रन्तनमय कोश एवं अल्पस्थूल प्राणमय 
कोश का संयुक्त रूप है। अ्रंशत: सूक्ष्म प्राणमय कोश, मनोमय कोश और विज्ञानमय कोश मिल- 
कर सृक्ष्मशरीर हैं। कारणशरीर ही आ्रानंदमय कोश है। इन तीन शरीरों और इनकी तीनों 
अवस्थाश्रों से परे जो चतुर्थ अवस्था या दिव्य शरीर है वह इन पाँच कोशों श्ले मुक्त है। युक्त 
योगी अपने ज्ञान-बल से पाँचों कोशों, तीनों शरीरों और तीनों अ्वस्थाओं को पार कर इस 
जीवन में भी ब्रह्म-सुख की अनुभूति कर सकता है । भक्‍त के लिए यह दशा ओर भी सुलभ है। 
जीव की चार शअ्रवस्थाएँ-- 

तुलसीदास के अनुसार, देहाभिमान की दृष्टि से, जीव की चार अ्रवस्थाएँ? हैं--जाग्रत्‌, 
स्वप्न, सुषुप्ति और तुरीय। प्रथम तीन अवस्थाएँ भ्रभिमानी जीव की हैं।” चौथी अ्रवस्था 
(तुरीया)* ग्भिमान-मुक्त जीव की है। जाग्रदवस्था में इद्रियाँ और मन दोनों कायंशील रहते 
हैं। स्वप्नावस्था में इंद्रियों का कार्य बंद हो जाता है, केवल मन (स्वतेजसा) कार्यशील रहता 
है। सुषुप्ति-दशा में मत का कार्य भी बंद हो जाता है, परंतु वह अविद्या-हूप में वहाँ विद्यमान 
रहता है। तुरीयावस्था में मन ही समाप्त हो जाता है और चैतन्य अपने स्वरूप में स्थित होता 
है। इन चार अवस्थाओं के अनुसार जीव भी चार प्रकार के हैं-विश्व, तेजस, प्राज्ञ और तुरीय । 

जाग्रदवस्था--अ्रविद्या, (उसके परिणाम ) श्रंतः:करण और स्थूलशरी ररूप उपाधि से युक्त 
एवं जाग्रदवस्था का अभिमानी जीव 'विश्व' कहलाता है।' इस अवस्था में जीव को सब बातों 
का ज्ञान होता है; वह इंद्वियों द्वारा विविध प्रकार के विषयों, व्यवहारों एवं कार्यों का अनुभव 
करता है ग्रतएव इसे 'जाग्रदवस्था कहते हैं । बाह्य-ज्ञान का समस्त विषय विश्व है। विश्वनिष्ठ 
होने के कारण इस अवस्था के अभिमानी जीवात्मा की संज्ञा विश्व है।* स्थलशरीरपर्यत 
प्रविष्ट होने के कारण भी इसे 'विश्व' कहते हैं।* इसका स्थान जागरितावस्था है, अतः इसे 


१. का विदन-नणा वृत्तिरानन्दअ्तिविम्बभाक्‌ | 
६ 
२. आनन्दप्रचर्वात्कोशवदाच्छादकत्वाच्चानन्दमथकोश: | --बे ० सा० ३।१९ 
१. जनु जोब उर चारिउ अवस्था विभुन्ड सहित विराजहीं | --रा० १।३२५| छे० ४ 
जाग्रत्खप्नसुष्प्तिश्व तुरीय॑ चाविभोतिकम्‌ । --लि० पु० १|८६|७२ 
४. जीव सीव सम सुखसयन सपने कछु करतूति | 
जागत दीन मलीन सोइ बिकल बिघाद विभूति || --दो० २४६ 
५. तीनि अवस्था तीनि गुन तेदि कपात्त ते काढ़ि | 
तूल तुरीय सेवारि पुनि बाती करइ सुगाढ़ि || रा? ७।१ १७ गे 
६. अविद्यान्तःकरणस्थूलशरीरावच्छिन्नो जाअदवस्थासिमानी विश्वः | ->सि० बि०, पृ० १५३ 
७. जाग्रतदवस्था का ? श्रोत्रादिज्ञानेच््रिये: शब्दादिविष्यैश्व ज्ञायते इति यत्सा जाग्रदवस्था | --तत्ववोधः 
मा० पी० १।३२५। छं० ४, (प० ६०३ पर उदछ्षृत) 
८. दे०--भा० पी० १३२४ छुं० ४ 
8. दे०--बे० सा० ७३ 
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जागरितस्थान' कहते हैं ।' यह “बहिष्प्रश/ कहलाता है, क्योंकि इसकी प्रज्ञा अपने से भिन्‍न 
विषयों में रहती है, श्रर्थात्‌ इसकी अविद्याकृत बुद्धि बाह्य विषयों से संबद्ध-सी भासती है।* 
स्वप्नावस्था--स्थूलश री र के अभिमान से रहित एवं अ्रविद्या तथा अंत:करण की उपाधियों 
से अवच्छिन्न स्वप्ताभिमानी जीव तिजस' कहलाता है।* तेजो मय अंतःकरण से उपहित, और 
अपनी विषयशृुन्य एवं केवलप्रकाशस्वरूप प्रज्ञा का विषयी (ग्रनुभव करने वाला ) होने के कारण 
इसकी संज्ञा तेजस' है ।* इसका स्थान स्वप्न है इसलिए इसे 'स्वप्तस्थान' कहा गया है।* इसका 
शरीर सूक्ष्म होता-है। जाग्रदवस्था में देखे या सुने गये विषयों के द्वारा उत्पन्न वासना से 
निद्राकाल में जो प्रपंच प्रतीत होता है वह 'स्वप्नावस्था' है।” अनेकसाधनवती जाग्रत्कालीना 
प्रज्ञा मन का स्पंदनमात्र होने पर भी बाह्यविषयसंबंधिनी-सी प्रतीत होती हुई मन में वसा ही 
संस्कार उत्पन्न करती है। उपनिषदों का हवाला देकर झाचाये शंकर ने बतलाया है कि चित्रित 
वस्त्र के समान इस प्रकार के संस्कारों से युक्त मन (बाह्य साधन की अपेक्षा के बिना ही) 
अ्रविद्या, काम और कम से प्रेरित होकर जाग्रतू-सा भासने लगता है ।* 
सषुप्त्यवस्था--स्थुलश रीर और ग्रंतःकरण इन दोनों उपाधियों से रहित, श्रंत:करण 
के संस्कारों से ग्रवच्छिन्न अविद्यामात्र से उपहित एवं सुषुप्ति का अ्भिमानी जीव प्राज्ञ कह- 
लाता है ।* अव्यक्त-नामक त्रिगुणात्मिका अविद्या ही इसका शरीर है।' अहंकारादि सबका 
कारण होने के कारण इसे 'कारणशरीर' कहते हैं।' प्राज्ञ की व्याख्या दो प्रकार से की जा 
सकती है। १. प्रायेण अज्ञ:-प्रल्पन्षत्व, श्रनीश्वरत्व आदि गुणों से विशिष्ट होने के कारण यह 
प्रा्ष है ।* २, प्रकर्षण जानातीति प्रज्ञ:, प्रज्ञ एव प्राज्:--भूत, भविष्य और संपूर्ण विषयों का 
ज्ञाता यही है, भ्रतएव प्राज्ञ है; सुषुप्त होने पर भी भूतपूर्वंगति से प्राज्ञ है; अथवा, प्रज्ञप्तिमात्र 
इसका असाधारणरूप है, इसलिए प्राज्ञ है (क्योंकि विश्व और तेजस को तो विशिष्ट विज्ञान 
भी होता है) ।** तुलसी के सिद्धांत प्रथम व्याख्या के ही समर्थक हैं ।' प्राज्ञ की श्रवस्था सुषुष्ति 


१. जागरितस्थानमस्येति जागरितस्थानः | --मा० उ०, मन्त्र ३ पर शा० भा० 
२. बहिष्यकज्षः स्वात्मव्यतिरिकते विपये प्रज्ञा यस्य स बहिष्पक्षो बहिविषयेव प्रशाविद्याकृतावभासत हत्यथः | 
--मा० उ०, मन्त्र ३ पर शा० भा० 
३. स एवं स्थूलशरीराभिमानरहित उपाधिद्योपहितः स्वप्नाभिमानी तैजलः | --सि० बि०, पृ० १५३ 
४. व्यष्टयुपहितं चेतन्यं तेजलों भवति तेजोमयान्तःकरणोपहितत्वात्‌ | --वे० सा० ५|३० 
५ विषयश न्यायां प्रह्माथं केवलप्रकाशस्व॒रूपायां विषयित्वेन भवतीति तेजसः |--मा०उ०, मन्त्र८ पर शा० भा० 
६. स्वृप्नः स्थानमस्य तैजसस्य स्वप्नस्थान: | --मा० उ०, मन्त्र ४ पर शा० भा० 
७, स्॒प्नावस्था केति चेत्‌ ? जाग्रदवस्थायां यद्दृष्ट यच्छु तं तज्जनितवासनया निद्रासमये यः ग्रपन्चः प्रतीयते सा 
स्वप्तावस्था | --तख़बोध; मा० पी० १।३२५। छं० ४ (० 8०१३ पर उद्ध त) 
८. मा० 3०, मन्त्र ४ पर शा० भा० 
९. शरीरान्तःकरणोपाधिदयरहितो5न्तःकरणसंस्कारावच्छिन्ना वियामात्रोपद्वितः सुषुप्यवस्थामिमानी प्राज्षः | 
“सिं० बिं०, पृष्ठ १५३ 
१०. विं० चू० ११०, १२२ (अव्यक्तमेतल्िगुणर्निरुक्त तत्कारणं नाम शरीरमात्मनः |) 
११- अहंकारादिकारणतात्कारणशरीरम्‌ | --वै० सा० ३१८ 
१२. अल्पकत्वानीश्वरत्वादिगु ण्॒क प्राह्ञ इत्युक्यत एकाशनावभासकत्वातू || --वे० सा० ३।१६-१७ 
१३. मा० उ०, मन्त्र ५ पर शा० भा० 
१४, रा० ७।१११ ख, ७।११७|२ 
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है। इसमें सोया हुआ पुरुष किसी भोग की कामना नहीं करता और न कोई स्वप्न देखता है। 
इसमें इंद्रिय-बुद्धि की संपूर्ण वृत्तियाँ लीन हो जाती हैं, सब प्रकार की प्रमा शांत हो जाती 
है भौर बुद्धि बीजरूप से अवस्थित रहती है। इसमें स्थूलसूक्ष्म प्रपंच का लय हो जाता है । सर्वो- 
परम के कारण ही इसे सुषुष्ति' कहते हैं ।' इसकी प्रतीति 'मैं सुख से सोया, कुछ नहीं जानता' 
इस प्रकार की लोकप्रसिद्ध उक्ति से होती है।' 

तुरोयावस्था--अ्ज्ञान ओर श्रज्ञानोपहित चेतन्य के आधारभूत अ्नुपहित चेतन्य को 'तुरीय' 
कहा जाता है। विश्व, तेजस श्र प्राज्ञ से भिन्‍न यह चतुर्थ चैतन्य अद्वेत, अवस्थात्रयसाक्षी 
ग्रोर सच्चिदानंदस्वरूप है। इस तुरीयावस्था में समस्त भेद-ज्ञान का नाश हो जाता है। 
परमात्मा के सिवा और कुछ नहीं देख पड़ता । जीव उसी में लय हो जाता है, जीवन्मुक्त हो 
जाता है। ज्ञानमार्गी सिद्ध भगवान्‌ में लीन हो जाता है और भक्तिमार्गी उपासक दिव्यशरीर से 
भगवान्‌ के लोक में दासभाव से निवास करता है। 

'माण्ड्क्य' उपनिषद्‌ आदि में झ्रात्मा को “चतुष्पात्‌' कहा गया है--वेश्वानर, तेजस, प्राज्ञ 
और आत्मा ।  उपनिषदुकार की उपयुक्त मान्यता तुलसी को अंशत: स्वीकाये है, क्‍योंकि 
ब्रह्म और जीवात्मा का स्वथा अद्वत उन्हें मान्य नहीं है । वे जीव की चार शअ्रवस्थाएँ तो मानते 
हैं; परंतु, राम की नहीं । क्योंकि राम सभी आवरणों से परे है, भ्रतः वे कोशावच्छित्न नहीं हो 
सकते | तुरीयावस्था में जीव राम का स्वरूप तो प्राप्त कर लेता है, किन्तु शक्ति नहीं। सो5हं- 
बुद्धि और 'दासो5हं-बुद्धि के अनुसार उसकी स्थिति में भेद भी हो सकता है। 


ताप और पुरुषार्थे-- 

जीव के त्रिविध ताप*---कहा जा चुका है कि अविद्या के वशीभूत जीव अपने सहज स्वरूप 
को भूल जाता है। अपने हृदय में सच्चिदानंदस्वरूप भगवान्‌ का निवास होने पर भी दुःखी होता 
है।' विभिन्‍न भोगायतनों के माध्यम से विविध भोगभूमियों में भ्रमता हुआ नाना प्रकार के 
नारकीय क्लेश' सहता है।” उसके पीड़क दुःख तीन प्रकार के हैं--देहिक, देविक श्ौर 
भौतिक ।* देहिक ताप भी दो प्रकार के हैं---प्राधि और व्याधि, ' दूसरे शब्दों में --मानसिक और 
शारीरिक। ये दोनों ताप क्रमशः पूर्व विवेचित मानस और शारीर रोग हैं । श्राघात और ब्रण 
से उत्पन्न कष्ट भी शारीरिक के श्रंतगंत हैं। रामराज्य में जहाँ धर्म के चारों चरण विद्यमान थे, 
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श्रद तुलसी-दर्शन-मीमांसा 


कोई भी कष्ट किसी को भी नहीं व्यापा ।' धर्म-अष्ट कलियुग में इन दुःखों का ही साम्राज्य 
है। तुलसीदास ने स्वयं भी इन सभी प्रकार के क्लेशों का कटु अनुभव किया था।* 

जीव के पुरुषःर्थं--उपयु क्त तापों के निवारणार्थ, ऐहिक एवं आमुष्मिक सुख की प्राप्ति के 
लिए, जीव शअनेक प्रकार के प्रयत्न करता है। उसके सामान्यतः वर्णित पुरुषार्थ चार हैं--धर्म, 
ग्र्थ, काम और मोक्ष ।* इन्हीं को तुलसी ने चार पदार्थ“ या चार फल' भी कहा है। यद्यपि अ्रर्थ 
काम के ही अंतर्गत है तथापि उसके वेशिष्ट्य के कारण उसका अलग से व्यपदेश हुप्ना है। इन 
चार अ्र्थों से भी बढ़कर श्रथे (१रमार्थ )', इन चार फलों का भी फल, रामभकित है। तुलसी 
ने इन पाँचों पुरुषार्थों को मोटे तौर पर दो वर्गों में रखा है--स्वार्थ और परमार्थ ।* इनको हम 
क्रमश: भ्रभ्युदय और नि:श्रेयस कह सकते हैं । भ्र्थ तथा काम स्वार्थ के अंतर्गत आएंगे, श्रौर मोक्ष 
एवं भक्ति परमार्थ के | अभ्युदयनि:श्रेयसहेतुक होने के कारण धर्म उभयनिष्ठ है। 


जीव के विविध प्रकार-. 

ऋविध जीव--पुरुषार्थ की सिद्धि के लिए जीव कम में प्रवत्त होता है। कमेंण्यता की दृष्टि 
से तुलसी ने जीव के तीन वर्ग माने हैं--पाटलसम, रसालसम और पनससम । जो केवल बकवाद 
करते हैं, पुरुषार्थ नहीं करते, वे पाटल के समान हैं । जो वाणी से कहते भी हैं और पराक्रम से 
उसे कार्यान्वित भी करते हैं, वे रसाल के समान हैं। जो मनसा चितित कार्य का वाचिक प्रका- 
दहन न करके उसे केवल चरितार्थ करते हैं, वे पनस के समान हैं ।' समाजशोषक श्रकर्मण्यों या 
कर्महीनों की गणना करना तुलसी को अ्रनपेक्षित प्रतीत हुआ, अतएव उन्होंने यहाँ पर उनका 


उल्लेख नहीं किया। 
द्विविध जीव---ज्ञान की दृष्टि से जीव दो प्रकार के हैं--जड़ और सुजान । जो देह-गेह के 


स्नेह की भ्रांतिमयी मृगतृष्णा में पड़ा हुआ है वह जीव जड़, श्रविवेकी या मूढ़ है ।'' सुजान वह 
है जो मोह-निद्रा का त्याग कर भगवान्‌ के प्रति अनुराग करता है।' सिद्धि प्राप्ति की दृष्टि से 
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चेतन जीव १२६ 


सुजान के भी दो प्रकार हैं--साधक और सिद्ध ।* 
पुनः त्रिविध जीव---साधना के ग्राधार पर तुलसी ने जीव। की तीन विधाएँ बतलायी हैं--- 
विषयी, साधक ओर सिद्ध । त्रिविध जीवों का ऐसा ही वर्गीकरण उन्होंने दूसरे प्रसंग में भी 
प्रस्तुत किया है---विषयी, विरत और विमुकत ।* दूसरे वर्गीकरण के विरत' और “विमुक्त' 
प्रहले वर्ग के 'साधक' तथा 'सिद्ध के ही समशील हैं। इन तीनों का अ्ंतर्भाव उपयु क्त जड़ और 
सुजान में ही हो जाता है। विषयी जीव जड़ हैं। साधक (विरकक्‍त) शौर सिद्ध (विम॒ुक्त ) जीव 
सुजान हैं। 'विनयपत्रिका' में जीव की दीनहीनता का जो वर्णन तुलसी ने श्रनेक स्थलों पर किया 
है वह वस्तुतः विषयी जीव का ही निरूपण है । 
भोग्य-पदार्थो में श्रासक्त जीव को “विषथी' कहते हैं। विषयी का प्राप्य ऐश्वर्य-भोग है। उसका 
अ्रभागा मन भगवान्‌ से विमुख होकर सुखसंपत्ति की प्राप्ति में ही यत्नशील रहता है जो उसका 
बंधमोक्ष नहीं होने देती; उसकी सहज लोलूप इंद्वियाँ कलंक-कारक प्रपंच-विषयों में स्व॒भावत: 
लिप्त रहती हैं। उसके नेत्र परतारी के दर्शन में, कान परनिंदा के श्रवण में, नासिका उद्दीपक सुगं- 
धित पदार्थों के ध्राण में, रसना घड्रस के आस्वादन में श्रौर त्वचा चंद्रवदनी के वस्त्रादि के स्पर्श 
में ही सुख का अनुभव करती हैं । रामभक्तिप्रापक शरीर मिल जाने पर भी वह भ्रघाकर पाप ही 
करता है ।* वह हृदय को विषयों के हाथ बेचकर द री र-सेवा करता हुआ सारा जीवन नष्ट कर 
देता है। विपयंस्तबुद्धि विषयी जीव भोग्य वस्तुग्नरों को अ्रनर्थरूप जानता हुआ भी उनमें भ्रनु रक्त 
रहता है; काम, क्रोध आदि चित्तवृत्तियों से अभिभूत होकर वासनाओं के संकेत पर नाचता 
हुआ संसूृति का दारुण दुःख सहता रहता है। भ्रपनी मतिहीनता के कारण ऐसा जीव फर्श में 
अपने ही प्रतिविब को पक्षी समभकर चोंच मारने वाले इयेन अथवा धूम-समूह को मेघ समभकर 
पीड़ित होने वाले चातक के समान है; अपनी विषय-लोलपता के कारण वह बकरे, गधे, 
कुत्ते, सियार और सूम्रर के तुल्य है।' विषयों के चक्कर में दुर्गति भोगता हुआ्आा भी वह उनका 
परित्याग नहीं कर पाता ।* पहले कहा जा चुका है कि जीव की प्रमुख सामात्य प्रवृत्तियाँ चार 
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हैं--भय, निद्रा, मेथुत और आ्राहार । इनमें भी अंतिम दो प्रवलतप हैं। विषयी जीव इन्हीं के 
वशीभूत रहता है। ऐसे ही कलियुगी जीवों को तुलसी ने शिश्नोदरपर कहा है।' मृढ़ विषयी 
जीव प्रभुता पाकर मृढ़तर हो जाता है।* 
साधक जीव वे हैं जो भक्तिया ज्ञान के द्वारा मुक्ति प्राप्त करने के लिए प्रयत्तशील 
है और जिन्हें उसकी उपलब्धि अभी हुई नहीं है। साधकों की भी दो कोटियाँ हैं। पहली 
कोटि में वे अपरिपक्व साधक हैं जो विषयविरक्‍्त होकर राम की भक्त में मग्न हो जाना चाहते 
हैं, कितु उनका मन बारंबार विषयों की ओर खिंच जाया करता है।? रामकथा के पात्रों में 
सुग्रीव इसका उपयुक्त उदाहरण है।” दूसरी कोटि उन परिपक्व साधकों की है जिन्हें भोग- 
विषयों से विराग हो गया है, विवेक-ज्ञान की प्राप्ति से जिनकी इंद्रियाँ निश्चेष्ट हो गयी हैं और 
जो अप्रतिहत गति से मोक्ष-मार्ग पर अग्रसर हैं ।* अत्रि, शरभंग, दशबरी श्रादि की साधकावस्था' 
इसी प्रकार की है। पूर्वोक्ति विरत जीव साधकों की इसी कोटि में आएँगे। जिसने संसार की 
मायिकता एवं राम के परमार्थ-स्वरूप को जान लिया है, जिसकी जड़-चेतन की ग्रंथि खुल गयी 
है, जो ब्रह्मानंद में सदेव लयलीन रहता है, वह जीव 'सिद्ध' है।” उपरिसंकेतित संदर्भों से क्रमशः 
संबद्ध तुलसीदास, जनक और सनकादि सिद्ध जीव हैं। 
तुलसीदास ने राम ओर पाती के मुख से इन जीवों का तारतम्य भी मिरूपित किया है। 

सभी प्रकार के जीव राम की संतान होने के कारण उन्हें प्रिय हैं। विषयी जीवों में मनुष्य महान्‌ 
है, और ब्राह्मण महत्तर। विषयी जीवों की अपेक्षा साधक जीव राम को अ्रधिक प्रिय है। साधक 
जीवों की भी दो कोटियाँ हैं--धर्मशील और विरक्त । सामान्य धर्मशील की तुलना में विरक्‍त 
श्रेष्ठ है। सिद्ध जीवों की क्रमशः चार कोटियाँ हैं--ज्ञानी, जीवन्मुक्त, ब्रह्म लीन विज्ञानी और 
लोलुप अम गृहपसु ज्यों जहँ तहें सिर पदत्रान बजे | 
तदपि श्रधम विचरत तेहदि मररग कबहुँ न मूह लजे || --बि० <६|२-३ 

लोभइ ओइन लोभइ डासन | सिरनोदर पर जमपुर च्रास न | --रा० ७४०१ 
. बिषई जीव पाइ प्रभुताई | मूढ़ मोहबस होहिं जनाई || --रा० २|२श८।१ 
 परमारथ पहिचानि मति लसति बिषयें लपटानि | 

निकसि चिता तें अवजरति मानह/ुँ सती परानि || --दो० २५३ 

में तुम्हरों लेश नाम ग्राम इक उर आपने बसावों | 

भजन, विवेक बिराग लोग भले, में क्रम क्रम करि ल्यावों || 

सुनि रिसि भरे कुट्लि कामादिक, करहिं जोर बरिआई | 

तिन्हहिं उजारि नारिअरि-धन पुर राखहिं राम गुसाई ||--वि० १४५।४-४ 

कबहुँक हो संगति प्रभाव तें जाउँ सुमारग नेरो | 

तब करि क्रो संग कुमनोर॒थ देत कठिन भटठमेरों | --विं० १४३।६ 

संग-बस किये सुभ सुनाये सकल लोक निहोरि | 

करों जो कुछ घरों सचि-पत्रि सुक्षत सिला बटोरि | 

बेठि उर बरबस दयानिधि दंभ लेत ऑँनोरि || --वि० १४८|२-४ 
४- रा० ४।१९।२, ४|२०।४, ४|२१|२-३ 
५० रा० २१३२|४, रा० ४।१५।१, ६, ७।११७|७-८ 
छू. वि० १८८१-५३ तु० दे०--धम्मपद्‌, ११|८-६ 
७. गी० १[८८।३, रा० ७|३२॥२ 


न्प्छ अचल 
है 


चतन जीव १३१ 


रामभकक्‍त | रामभक्‍त सर्वेश्रष्ठ है-.- 
के. सम साथा संभव परिवारा। जीव चराचर बिबिध प्रकारा।। 


सब सम प्रिय सब मस उपजाए। सब तें अधिक मनुज मोहि भाए ॥ 
तिन्‍ह महूँ द्विज द्विज महूँ श्रुतिधारी । तिन्‍्ह महें निगम धर्म श्रनसारी ॥। 
तिन्‍ह महुं प्रिय बिरक्त पुनि ज्ञानों | ज्ञानिहुँ तें अ्रति प्रिय बिन्ञानी ॥ 
तिन्‍ह तें पुनि मोहि प्रिय निज दासा । जैेहि गति मोरि न हुसरि आसा ॥ 
ख. नर सहर्न महं सुनहु पुरारी। कोउ एक होइ धर्मब्रत धौरी॥ 
घर्मसील कोटिक महँ कोई। बिषय बिमुख बिराग रत होई॥ 
कोटि बिरकत मध्य श्रुति कहई। सम्यक ज्ञान सकृत कोड लहई॥ 
ज्ञानवंत कोटिक महँ कोऊ। जीवन्मुक्त सकृत जग सोऊ॥ 
तिन्ह सहस्न महँ सब सुख खानी । दर्लेभ ब्रह्मलीन बिज्ञानी ॥ 


घरंसील बिरक्त अरु ज्ञानी।जीवन्मक्त ब्रह्मपर प्रानी॥ 
सब तें सो दर्लस सरराया। राम भगति रत गत मद माया ॥ 


मुक्ति और मुक्त जीव---पूर्वोत्त विषयी, विरत और विमुक्त जीवों के मूलतः दो ही वर्ग 
हैं--अमुक्त या बद्ध और मुक्त । प्रथम दो अभुक्त हैं। इनकी चर्चा की जा चुकी है। मुक्तजीवों 
का विवेचन करने के पहले मुक्ति के विषय में भी थोड़ा विचार कर लेना आवश्यक है। त्रिविध 
दु:खों की आत्यंतिक निवृत्ति ही जीव का परम पुरुषा्थ है।' इसके लिए तुलसी ने मक्ति या 
मोक्ष, निर्वाण*, कंवल्य*, झपवर्ग ,, सुगति, परम गति” आदि शब्दों का व्यवहार किया है। 
पुराणों में भी “निर्वाण', केवल्य' आदि शब्दों का प्रयोग “मोक्ष' के पर्यायरूप में हुआ है ।* 

मोक्ष के स्वरूप के विषय में विभिन्‍न दाशनिकों में काफी मतभेद हैं, परंतु सभी विचारकों 
को यह समान रूप से इष्ट है कि मोक्ष संसार-दुःख का ग्रात्यंतिक निरोध है, संसार से नि:सरण 
है, अतएब उपादेय है। वेदांतियों ने ग्रज्ञानमय ग्रंथि के नाश को, परमात्मा में जीवात्मा के लय 
को, मोक्ष कहा है।'' इसी प्रकार पुराणों में भी जीव तथा ब्रह्म की एकता 'मुक्ति' कही गयी 
है।* अध्यात्मरामायण' के राम ने बतलाया है कि जीवात्मा और परमात्मा की एकता का 
ज्ञान होने पर कार्यसहित अ्रविद्या की परमात्मा में लयावस्था 'मुक्िति' है।** 'भागवत' में कहा 





१. क्रमश:---रा० ७|८5६|२-४, रा० ७|५४।| १-४ 

२. सा० सू० १।१ ओर उस पर साड्ख्यप्रवचनभाष्य 

३. रा०४।१| सो०, दो० २३७, ६० ३३; रा० ६।११२। ३, दो० १२४, कवि० ७|१८२ 
४- वि० ५६।५, रा० २२०४, गी० १| 

५- रा० ७।११६।१-२, बि० ५८८, कवि० ७११५४ 

६. दो० ३४०, रा? १३१५३, वि० २१०|१ 

७. गी० २।८२॥३ 

८ रा० ३।२।३६, ७।२१।२ 

8. प० पु० ६।२५६|८, कू० पु० २|२।५४, २।१०।११ 
१०. अन्वानमयपन्धेमदो यस्तं विदुर्मोच्तम्‌ | --परमार्थतार, ७३ 
११- वेदान्तिनस्तु 'परमात्मनि जीवात्मलयो मोक्ष इति वदन्ति--योगसारसंगह, एृ० ६५ 
१२. बायुपु० २४२६७, मा० पु० ३६॥।१ 
१३. आ० रा० ३४४२-४४ 


१२ तुल सी-दर्शन-मीमांसा 


गया है कि अज्ञान-कल्पित कतुंत्व, भोक्‍तुत्व श्रादि अत त्म भाव का परित्याग करके अपने वास्त- 
विक स्वरूप परमात्मा में स्थित हो जाना ही 'मुक्नि' है।' योगवासिष्ठकार ने कहा है कि समस्त 
आशाओं से श्रलग होने पर चित्त का क्षीण हो जाना, अज्ञान से उत्पन्न अरहंभावरूप मषाग्रंथि 
का खुल जाना, ही मोक्ष है।* मीमांसकों ने प्रपंचसंबंध अर्थात्‌ (भोगायतन-भोगोपकरण- 
भोगविषय-रूप) त्रिविध बंधन अथवा धमाधर्म और देह के आत्यंतिक विनाश को मोक्ष" 
कहा है । परमार्थतः सभी दुःखों का अ्रंत, जरा-जन्म-मरण का विनाश, भव का रुक 
जाना, बुमे हुए दीपक की भाँति वासनारहित जीव के मन की क्रिया का शांत हो जाना, 
“निर्वाण है। सांख्य-योग के मतानुसार पुरुष और प्रकृति की समभाव से शुद्धि, उनके कल्पित 
तथा आरोपित संबंध (बंधन ) के दूर हो जाने पर उनका स्वस्वरूप में अवस्थान, धर्माधर्म का क्षय 
और प्राकृत गुणों से झ्रात्यंतिक वियोग होने पर पुरुष का अपने स्वच्छ ज्योतिमंय स्वरूप में 
केवलीभाव से प्रतिष्ठित हो जाना, 'कैवल्य', 'अपवर्ग या 'मोक्ष' है।* न्‍्यायदर्शन में शरीर, 
मनसमेत छ: इंद्रियाँ, उनके छः विषय और छः: ज्ञान तथा उनसे उत्पन्त सुख-दुःख---इन इक्कीस 
दुःखों के ग्रात्यंतिक नाश को "मोक्ष या 'अ्पवर्ग' कहते हैं ।' भक्तिदर्शन में केवल निष्कामभक्ति 
के द्वारा जीव के भ्रंतःकरण का आत्यंतिक नाश हो जाने पर ब्रह्मानंद की प्राप्ति 'मुक्ति' कही 
गयी है | तुलसीदास के अनुसार भी जड़-चेतन की मुषा ग्रंथि का छूट जाना, देह-जनित विकार 
को त्याग कर जीव का आत्माराम हो जाना, जाग्रत्‌ आदि तीन अ्रवस्थात्रों को पार करके 
तुरीयावस्थित हो जाना, मुक्ति है।' भक्ति भी मुक्ति ही है, ज्ञानमागियों की मुक्ति से उच्च- 
तर है।* 

मुक्त और मुक्त के प्रकार--मुक्त जीव तीन प्रकार के हैं--जीवन्मुक्त, विदेहमुक्त और 
नित्यमुक्त । जो जीव कर्मंवश जन्म-मरण को प्राप्त नहीं होते और भगवान्‌ के श्रवतारों की 
भाँति स्वेच्छा से अथवा भगवदिच्छा से विभिन्‍न लोकों में आ्रावागमन करते रहते हैं वे नित्यमुक्त 
हैं। लक्ष्मण, हनुमान, गरुड़ आदि इसी प्रकार के जीव हैं। देह के संबंध से भबंधनग्रस्त जीवों की 
मुक्ति दो प्रकार की है--जीवन्मुक्ति तथा विदेहमुक्ति ।! जो शरीर के रहते हुए हरिभकित 


१. मुक्तिहिलान्यथारूपं सरूपेण व्यवस्थितिः | --भा० पु० २।१०।६ 
२. यो० वा० ५|७३।३६,>।२०।१७ (अज्ञानस्य महागन्धेमिथ्यावेद्यात्मनोइसतः | अहमित्यर्थरूपस्य मेदों मोक्ष 
इतति स्मृतः ||) 
३ प्रपण्चसम्बन्धविलयों मोक्ष:--शास्त्रदीपिका, ए० ३५७; 
तदस्य त्रिविवस्यापि बन्धस्य आत्यन्तिकों विलयों मोक्षः | --शास्त्रदीपिका, पृ० ३५८३ 
दे०--भा० द० (39० मि०), पएृ० र५२ए३ 
४. दे०---बोड्धदर्शन तथा अन्य भारतीय दर्शन, एृ० ४८५७-५० १३ यो० वा० $।३८।३२, <.।४२|५ १ 
५. यों० सू० ३४५४, ४।३१४ और उन पर व्यासभा० तथा मोजवृत्ति; योगसारसंग्रह, पृ० ६४-६५ सा० क्रा० 
४४, ५६-५७, ६५-६८ ओर उन पर गोड० तथा वाच० | सांख्यतंग्रह, पृ० २४ 
६8. दे०--न्यायसूत्र, १।१।२ तथा उस पर वात्यायनभाष्य, तकेभाषा, ए० ६१-६२ 
७, दे०--शा० भ० सू० ३।२।४ ओर उस पर भ० च० 
८. रा० ७|११८|२-३; वि० १३६११; रा० ७११७ 
8, रा० ७|११६|२-४ 
१०. यो० बा० ५४२।११ 
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प्रथवा ज्ञान का उदय हो जाने पर बंबनमुक्त हो जाते है, वे जीवन्मुक्त हैं, जेसे--जनक, 
वाल्मीकि, काकभुशुंडि श्रादि । जो जीव देह के नष्ट होने पर मुकित प्राप्त करते हैं वे विदेहमुक्त 
हैं, उदाहरण के लिए--दश रथ, विराध, बालि श्रादि । मन का वासना से युक्त होता बंधन है। 
उससे त्यक्त हो जाना ही मुक्ति है।' वासना का विलय हो जाने पर मन दीपवत्‌ शांत हो जाता 
है।* यह मनोनाह दो प्रकार का है--सरूप (शरीर के रहते हुए) और अरूप (शरीर के नष्ट 
हो जाने पर) । इन्हीं को क्रमशः 'जीवन्मुक्ति' और 'विदेहमुक्ति' कहा जाता है।* तत्त्वज्ञात हो 
जाने पर जीवितावस्था में ही ब्रह्म भावष्राप्ति, एपणारहित होकर अ्रनासक्त भश्व से कर्म करते 
रहने की स्थिति, प्रारब्धकर्म के क्षयपर्यत छाया के समान सदेव साथ रहने वाले इस शरीर के 
वर्तमान रहते हुए भी इसमें अहंता और ममता का अभ्रभाव हो जाना, 'जीवन्मुक्ति' है। जिस 
प्रकार कुम्हार चक्र को घुमाकर छोड़ देता है फिर भी संस्का रवश वह चक्र कुछ काल तक चलता 
रहता है, उसी प्रकार सम्पग्ज्ञानी जीवन्मुक्त जीव भी पूर्वसंस्कारों के कारण उनके क्षयपर्यत 
शरीर धारण किये रहता है।* कालवशात्‌ प्रारब्ध का क्षय हो जाने पर आ्रात्मज्ञानी जीवात्मा 
का शरीर छोडकर परमधाम को प्राप्त करके अपने वास्तविक स्वरूप से संपन्‍न हो जाना *, देह 
के नष्ट हो जाने पर पुनर्जन्म का न होना, 'विदेहमुक्ति' है। विदेह-मुक्ति ही केवल यमक्ति है। 
शरीर-साहित्य और शरीर-राहित्य के कारण भिन्‍न प्रतीत होने वाली इन मुक्तियों में स्वरूपत: 
कोई भेद नहीं है; तरंगित और सौम्य जल तथा सस्पंद और निष्पंद वायु की भाँति दोनों 
अ्भिन्‍न हैं ।* 
जीवन्मक्ति* और विदेहमुक्ति*' के रूप में मुक्ति का द्विविधत्व तुलसी को मास्य है। 

ग्रधिकतर वैष्णव आचाये जीवन्मुविति नहीं मानते। उनके मतानुसार सकलबंधननिवृत्तिरूपा 
मुक्ति जीवितदशा में नहीं हो सकती।'” उनकी इस प्रचलित मान्यता के विरुद्ध तुलसी ने 
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जीवन्मुक्ति के सिद्धान्त का भक्तिवादी शैली में जोरदार प्रतिपादन किया है--- 

बिन बिराग-जप-जाग-जोग-ब्रत, बिन तप, बिन तन्‌ त्यागे। 

सब सुख सुलभ सच्च तुलसी भप्रभु-पद-प्रयाग अ्रनुरागे॥।' 

विदेहमुक्ति उन्होंने चार प्रकार की मानी है--सालोक्य, सांरूप्य, सामीप्य४ और 

सायुज्य ।* 'मुक्तिकोपनिषद्‌' में हनुमान्‌ के प्रश्त श्र राम के उत्तर से विदित है कि सालोक्य- 
मुक्ति नामभक्‍तों का, सारूप्यमुक्ति सांख्ययोगी भक्तों का, सामीप्यमुक्ति सेवाभिलाषी भक्तों 
का और सायुज्यमुक्ति अद्वेतवेदांती निर्गणोपासकों का इष्ट है।” भगवान्‌ के श्रनवरत दर्शन- 
प्‌वक तुष्टि एवं आनंद का अनुभव करते हुए उनके साथ उनके वंकुंठलोक में निवास करना 
सालोक्य' है। भगवान्‌ के अ्रनुचररूप में उनके समान ही रूप धारण करके आ्रानंदभोग करना 
'सारूप्य' है। सदेव भगवान्‌ के समीप रहकर अविच्छिन्त रूप से आनंदानुभव करते रहता 
'सामीप्य' है। भगवान्‌ के शरीर में प्रविष्ट और तद्गप जीवात्मा का ऐश्वर्यंभोग 'सायुज्य' है।'* 
भागवत' आदि में कही गयी पाँचवी साष्टिमुक्ति*, 'शिवपुराण' में प्रतिपादित कंवल्याख्या 
पञ्चमी ”” मुक्ति, ब्रह्मवेवर्तपुराण' की षड्विध मुक्तियों में परिगणित 'साम्प तथा 'लीनता” 
और वल्लभ-संप्रदाय में स्वीकृत सायुज्य-भ्रनुरूपा-मुक्ति-अवस्था”'' सायुज्यमुक्ति के ही रूप- 
विशेष हैं। मध्व ने सालोक्य झ्रादि मुक्तियों के श्रानदभोग में तारतम्य स्वीकार किया है।'* 
कर्मपुराण' में सायुज्य* को और 'शिवपुराण' में कंबल्य (जो पुराणकार के अभिप्रायानुसार 
सायुज्य का ही रूप है) को सर्वश्रेष्ठ कहा गया है। तुलसीदास उनसे सहमत नहीं हैं । वे मोक्ष 
में तारतम्य नहीं मानते, क्योंकि इन अनेक धा प्रतिपादित मुक्तियों में कोई मौलिक या स्वाभाविक 
भेद नहीं है। 'दोहावली ' में मुक्तिभेद की चर्चा का उद्देश्य तारतम्य-निरूपण नहीं है-- 


१. गी० ७१५४ 
२. सोहत साथ सुभग सुत चारी | जनु अपबरग सकल तनुथारी ॥ रा? १।३१५॥३ 
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६. रा० ३।८५।३, ६।३।१, वि० २१४।४ 
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१०, कैवल्याख्या च पन्‍्चमी--शि० पु० ४।४१।७ 
११. साश्सिलोक्यसारूप्यसामीप्यसाम्यलीनताम्‌ | 
वदन्ति पड़िवधां मुक्ति मुक्ता मुक्तिबिदों विभो || --श॥० बै० पु० १।६|१७ 
१२. दे०--अष्ट०, पृ० ४६७ 
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मुएँ मुकुत जीवत मुकूत मुक॒त मुछुत हूँ बोचु । 

तुलसी सबही तें अधिक गीधराज की झीचु ॥* 
यहाँ पर तुलसी का अभिप्राय इतना ही है कि मुकतों के दो भेद हैं--जीवन्मुक्त और 
विदेहमुक्त। दोनों में शरीर का अंतर है। जटायु की मुक्ति इन दोनों से ही अ्रधिक है। वे 
जीवन्मुक्त भी थे और राम के काज में देह त्याग कर विदेहमुक्त भी हो गये। उनकी मुक्ति का 
दूसरा आधिक्य इस बात में है कि उन्हें विदेहमुक्ति देते समय जितना श्रादर राम ने उनका 
किया उतना किसी श्रन्य भक्त का नहीं। यहाँ प्रसंगानुसार भक्त का गोरत्र प्रदर्शित करने के 
लिए ही मुक्तिविशेष की महिमा बतलायी गयी है। 

'मुक्तिकोपनिषद्‌' में राम ने कहा है कि पारमा्थिकरूपिणी कंवल्यमुक्ति एक ही है।* 
वेदांतदेशिक का मत है कि सायुज्य-मुक्ति ही वस्तुत: मुक्ति है; सालोक्य आदि मुक्तियों के 
लिए 'मुक्ति' शब्द का प्रयोग लाक्षणिक है । नारायण तीथ ने शांडिल्य-भक्तिसूत्र और उप- 
निषदों के आधार पर बतलाया है कि भगवद्भावरूप मोक्ष अत्यंतैक्य में ही संभव है, नानात्व 
की दशा में नहीं ।* तुलसीदास इनसे सहमत नहीं हैं। वे सालोक्यमुरक्ति को ही मूलतः: मुक्ति 
मानते हैं। भ्रन्य सभी विधाएँ उसी के श्रंतरगंत हैं। इसी लिए जठायु के सारूप्यमोक्ष के साथ ही 
सालोक्य का भी उल्लेख किया गया है ।* एक स्थान पर शबरी की सायुज्यमुक्ति कही गयी है, 
और दूसरे स्थान पर सालोक्य ।” सायुज्य प्रोप्त करने वाले रावण के सालोक्य का भी कथन 
हुआ है।' भक्तों का वेकुंठगमन, राम के द्वारा मारे गये श्रभक्तों का उनके धाम में पहुँचना 
आदि इसी सिद्धांत के पोषक हैं। विशिष्टा द्वेत-दर्शन में विदेहमुक्ति की दो विधाएँ बतलायी 
गयी हैं--कैवल्य* और मोक्ष ।' वह भेद तुलसी को मान्य नहीं है। उन्होंने 'मोक्ष' का पारि- 
भाषिक प्रयोग कैवल्य '' के भ्रर्थ में ही किया है-- सगुत उपासकृ संग तहें रहाह मोच्छ सुख 
व्यागि, तातें उमा मोक्ष नहिं पावा, राम भजत सोइ सुकृति गोसाई , तथा मोक्ष सुख सुन 
खगराई', मुक्ति निरादरि रहूहि लुभाने भ्रादि। उनके अनुसार भवित का फल भी भवित 
ही है। भवबंधन से मुक्ति की दशा होने पर भी वे उसे 'भगति'*” ही कहते हैं । 
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११. रा० ७।११९।१ (तो केवल्य परमपद लहई ।) 
१२ ऋमशः-रा० ४|२६, ६।११२३, ७।११६९।२, ७।११६।३, ७।११६॥४ 
१३. अस कहि जोग अगिनि तनु जारा | राम कृपा वेकूंठ सिधारा || 
ताते' मुनि हरि लीन न भयऊ | प्रथमद्धिं मेद भगति वर लयऊ || --रा० ३।६।१ 


१३६ तुलसी-दर्शन-मीमांसा 


मुक्त जीवात्मा की स्थिति तीन प्रकार की हो सकती है--परमात्मा में अभिन्‍न रूप से", 
भगवान्‌ के सदृश दिव्यगुणों से संपन्‍्त होकर अथवा अपने वास्तविक चैतन्यमात्र-स्वरूप 
से । बादरायण का कहना है कि उक्त स्थितियों में परस्पर विरोध नहीं है, क्‍योंकि मुक्तात्मा 
के भावानुसार उसकी तीनों ही प्रकार से स्थिति हो सकती है । ये तीन स्थितियाँ मूल रूप में दो 
ही हैं--भगवान्‌ से पृथक्‌ रूप और उनसे अपृथक्‌ रूप। तुलसी को विदेहमुक्ति की ये ही दो 
स्थितियाँ मान्य हैं* जिनको उन्होंने द्विविध साधनयोग के भ्रनुसार क्रमशः भक्ति और निर्वाण 
(मोक्ष, केवल्य या झीनता*) कहा है। बादरायण की भाँति वे भी इनमें विरोध नहीं मानते, 
क्योंकि दोनों में ही दुःखाभाव और ब्रह्मांनंदस्फुरण है ।” मुक्त जीव अपने भावानुसार किसी 
भी स्थिति को प्राप्त कर सकता है।* ज्ञानमार्गियों का प्राप्य मोक्ष है।* अ्रतएव निर्गणोपासक 
(और राम के द्वारा मारे गये प्रभकत जीव भी ) मुक्त होने पर भगवान्‌ में लीन होकर अपृथक्‌ 
रूप से स्थित होते हैं। सगुणोपासक भक्तिमागियों का प्राप्य मोक्ष नहीं है-- 'सगुवोप/सक मोक्ष 
न लेहीं ।' अतएव वे मुक्ति का निरादर करके भक्ति की ही कामना करते हैं।** मुक्त होने 
पर वेकुंठलोक में पुथक्‌ रूप से स्थित रहकर भेदभक्ति के आनंद का अ्रनुभव करते हैं; भगवान्‌ 
के अ्वतीर्ण होने पर मोक्ष-सुख का तिरस्कार करके उनके संग रहना ही अधिक श्रेयस्कर 
सम'भते हैं।* 
उपनिषदों में दो प्रकार की मुक्तियों का वर्णव मिलता है---क्रममुक्ति और सद्योमुक्ति । 
क्रममुक्ति विदेहमुक्ति है। मृत्यु के उपरांत ऋ्रममुकित प्राप्त करने वाले जीव की यात्रा के दो 
प्रधान मार्ग बतलाये गये हैं---देवयान और पितृयान । "ज्ञान-कर्म-समुच्चय के अनुष्ठाता, ज्ञान 
के साथ श्रद्धा तथा तपस्या आदि शोभन कार्य करने वाले, पुरुष देवयान के द्वारा ब्रह्मलोक जाते 
हैं। अंत में परब्रह्म में लीन हो जाते हैं। इष्टापूर्त (श्रौत तथा स्मातं कर्म) के अनुष्ठाता 
कर्म-मार्ग के भ्रनुयायी पुरुष पितृयान के द्वारा चंद्रलोक जाते हैं, और कर्मानुसार सुख भोग कर 
वे पुनः इस लोक में श्राते हैं।' “उपासना के विधिवत्‌ श्नुष्ठान से वे पुनः देवयान पन्‍्था का 


१. (क० उ० २|१|१५, मु० उ० ३|२|८), ब्० सू० ४|४|४ 

२. (म० उ० ३|१|३, छा० उ० 5|३।४), श्र० सू० ४।४।५, गीता, १४।२ 

३« (बरु० 3० ४|५|१३), ब० सू० ४|४।६ 

४. ब्र० सू० '४|४|७ 

५० राम चरन रति जो चद्दे अथवा पद निर्बान | --रा० ७१२८; दे०--बअ्र० बै० पु० २२५१० 
६. रा० ३।१।१, ३।१६। छं०, वि० २१४।४ (कियो लीन सु आप में हरि) 

७. रा० ७|११५।७, वि० १६७|४॥ 

अह्यानन्दस्फुरण दुःखाभावश्व म॒क्तिः --सिद्धान्तकल्पवल्ली, ४|७ 

झ. श० ३।६|१, ६।११२|३ 

&. रा० ६११२।४, गी० ३॥५।४३ दे० बर० बें० पु० २२५११, कू० पु० २२५३ 
१०. रा० ६।११२|४; दे०--गी० ३५४३ ब० बै० पु० ११२३५, २।३६|७० 
११- रा० ७११६४; दे०--ब्र० बै० पु० ११४।५२, २।२५।११, २।३६|७२ 
१५. रा० ३|६।१, ६।११२।३-४) रा० ४२६ 
१३- छा० उ० ४]१५४, ब॒ु० उ० ६२।१५, कौषी० १|२-३ 

१४६ छो० उ० ५१०२ प्‌ 


चेतन जोव १३७ 


श्राश्नय लेकर ब्रह्मलोक में जा सकते हें । इसे ऋभमुक्ति कहते हे ।* जो मुक्ति बिना किसी विलंब 
के साक्षात्‌ ही प्राप्त हो जाती है वह सद्योमुक्ति है। जब जीव की समस्त पारलौकिक एवं ऐहिक 
पुत्रवित्ततोकेषणाएँ समूल नष्ट हो जाती हे तब वह इस शरीर में रहता हुआ ही ब्रह्म॒भावरूप 
मोक्ष प्राप्त कर लेता है। तुलसी ने देवयान, पितृयान अथवा अधिरादि-मार्ग का उल्लेख नहीं 
किया। उन्होंने विभिन्‍त स्थलों पर मुक्ति की जो चर्चा की है उससे यही निष्कर्ष निकलता है 
कि उन्हें सद्योमुक्ति का ही सिद्धांत मान्य है। 

जीवों के श्रन्य बर्गीकरण--विशिष्टाहत श्रौर शुद्धाहत दर्शन में जीवों के जो वर्गीकरण किये 
गये हैं वे श्रपने स्थूल रूप में तुलसी को मान्य हैं। विशिष्टाद्ेत” के अनुसार तुलसी-साहित्य में 


१. भा० द० (ब० उ०), १० ८३-८४ 
२. बृ० उ० ४|४|७ और उस पर शा० भा० 
३. दे०--तचत्रय, ए० २३, यतीन्द्र०, पृ० ३-४, १०७-२ १-- 














जीव 
अल लकी 
बद्ध (संसारिण:) मुक्त (निवृत्तसंसाराः) नित्य (पंसारमप्राष्ता:) 
। 
| | | 
| विदेहमुक्त जीवन्मुक्त 
| विन 
| 
शास्त्रवश्य तद्वश्य 
दर | 
बुभुकु मुमुचछु 
। _। 
५ | कप | 
अथेकामपर धर्मंपर केवल्यपर माच्पर 
_ | 
| | 
देवतान्तरपर भसगवत्पर 
(आते-जिज्ञासु-अथार्थी) 
| 
भक्त ग्रपन्‍न 
एज  । । 
साधनभक्तिनिष्ठ साध्यमक्तिनिष्ठ | 
| 
त्रैवर्गकपर' मोच्षपर 
एकान्ती परमैकान्ती 


| । 


च्प्त घाते 


१३८ तुलसी-दशन-सी मांसा 
जीव-भेद-निरूपण इस प्रकार किया जा सकता है--- 


जीव 


ह। 


बद्ध (रा० ७४४।२-३) मुक्त (कवि० ७।१०) नित्य (रा० ४२६) 


| 
| | 
! विदेहमुक्त (रा० ३३६) जीवन्मुक्त (रा० ७।४२) 


(3 अनन-नकका-- 3-3 ०नलककानागनाकभपजलक»ा ले 


शास्त्रवश्य तदवश्य (रा० ७॥१०२।३-५ ) 


|..ैःः् [ 
बुभुक्ष कि 


श्रथंकामपर (कवि० ७।४४) धघधमंपर (रा० ७॥२०) 


तुलसीदास के पूर्वोक्त जीव-त्रेविध्य की दृष्टि से विशिष्टाह्वत के 'अर्थकामपर' जीव “'विषयी ' हैं। 
'धर्मपर' जीव भोगाभिलाषी होने के कारण मुख्य रूप से 'विषयी' हैं, कितु साथ ही वे 'साधक' 
भी हैं, क्योंकि उनका धर्माचरण भअभ्युदय के साथ ही निःश्रेयस की सिद्धि करने वाला भी है । 
“मुक्त जीव निश्चय ही' विमुक्त' या 'सिद्ध हैं। 'नित्य' जीव भी 'सिद्ध' के अंतर्गत आएँगे। 
शुद्धाइतवादी वल्लभाचार्य” के अनुसार, तुलसी-साहित्य में जीव-भेद-निरूपण इस प्रकार किया 





। किन न नील कक अनगिनत क अनिल गान नैरआ,.मम+की। 


१. दे०--अखु भा० पर “बालबोधिनी? का उपोद्घात, पृ० १०; श्रष्ट०, पृ० ४२५-- 











मयोदामार्गी परम 
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| | 


शुद्धघुष्ट पुष्टिपुष्ट मर्यादापुष्ट प्रवाहपुष्द 


चेतन जीव १३६ 





जा सकता है--- 
जीव 

मा 

| | 

संसारी (रा० ७।११७।३) मुक्त 
| । अरिककिकक 
जीवन्मुक्त (रा० ७।५३।१) मुक़्त (रा० २३६) 

हा दी मा 
देव (रा० ७।१० ६ग) आसुर (रा० १(१२२॥३) 


उपर्युक्त वर्गीकरण के 'मुकत' जीव पूर्वोकत 'विभुक्त' या सिद्ध! जीव ही हैं। देव” और 'आसुर' 
क्रमशः साधक और 'विषयी' कहे जा सकते हैं । 

पुनः द्विविध जीव---भवित के आधार पर तुलसी ने जीव दो प्रकार के माने हैं--भकत और 
ग्रभक्‍त । भगवान्‌ राम भक्तों के प्रति समभाव से और ग्रभकतों के प्रति विषमभाव से लीला 
करते हैं। आचरण की दृष्टि से जीवों के दो वर्ग हैं--संत झौर ग्रसंत। यह ध्यान देने योग्य 
बात है कि तुलसी के संत भक्त है भ्रोर असंत श्रभकत हैं। संतों का एक व्यावतंक धर्म भगवद्‌- 
भवित भी है । उक्त दोनों को प्रकारांतर से सुमति और कुमति, धर्मशील और पापी, बड़भागी 
और अभागी भ्रादि भी कहा गया है।' “विनयपत्रिका के श्रात्मनिवेदन में स्वयं तुलसीदास ने 
और 'रामचरितमानस' में नारद एवं भरत आ्रादि के प्रति उनके आराध्य भगवान्‌ राम ने संतों के 
लक्षण का विशेष विस्तार से निरूपण किया है।* संतों भ्ौर असंतों के मानसिक, वाचिक और 
कामिक गुण असंख्य हैं । तुलसी ने प्रमुख गुणों की ही चर्चा की और करायी है। निम्नांकित 
तुलासारणी से संत और अ्रसंत जीवों की विशेषताएँ स्पष्ट हो जाएँगी--- 


संत-लक्षण अ्रसंत-लक्षण 
गुणागार, शुचि, अ्रनघ अवगुण-खानि, मलायन, पापमय 
राम की अ्रमायिक दास्य-भक्ति हरिभक्ति-विरोध, हरिकथा में अ्रुचि 
जप, तप आदि के पालक जप-तप आदि के बाधक 
अमितबोध, वेदपुराणविशारद मंदमति, वेद-विदूष क 
दम, संतोष, विषय-विरक्ति अशांति, असंतोष, विषयासक्ति 
अनीहता, शीतलता, मुदिता आ्रशा-वासना, अ्रतिताप, जलन 
नीतिपालक, धर्मंगति, सन्मार्गी अ्रनीतिकारी, धर्मनिर्मुल॒क, कुमार्गी 
धर्मजनयित्री द्विजपद-प्रीति द्विजों के भोजन, यज्ञ, होम झ्ादि में बाधा 
श्रद्धा, विनय, सुशीलता अश्रद्धा, अ्विनय, करता 
गुरुगोविद-विप्र-पद-प्रे मं गुरु-हरि-विप्र के प्रति द्रोह 
दृढ़चरित्र, धीर, सम अस्थिर, भअधीर, विषम 
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२. बि० १६४।२, रा० १२४२३ रा० १/१५५।१, १/१७६|४) रा? २४४१४, कवि० ७|६६ 
३. वि० १७२, १८५ आदि; रा० ३॥४५।३-३।४६।४, ७।३७|३-०७|१८ 
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पड़िवकाररहित, क्षमावात्‌ , सहिष्णु 
दमसंयमनियमशील 

सत्यसार, परुषवचन का त्याग 
हुए, शोक, भय आादि से रहित 
सरलस्वभाव, निर्मंलहदय, कोमलचित्त 
कहन और रहन में एकता 


सबसे प्रेम, मंत्री 
अविरोधिता, ग्रजातशत्रुता 
दाया, हेतुरहित परोपकार 


तुंलसी-दर्शन-मौमांसा 


विविधविका रखुक्त, महिषासुर-से क्रोधी 
कामादि-किकर, संयमादि-रहित 

कपटी, मिथ्यावादी, वचनवज्ञ प्रेमी 
विफलमनोरथ, कुंठाग्रस्त 
कपट-कुटिलता, मलिनमन, कठो रहृदय 
गजदंत एवं मयूर की भाँति 

कथनी और करनी में भेद 

सबसे द्रोह, हित के भी झ्ननहित 
परिवार-विरोधी, सबके अकारण शत्रु 
निर्देय, स्वार्थरत, परहित सुनकर जलन, 


परहित-हानि से लाभ, उपकारी के प्रति 
भी अभ्रपकार 
दूसरे के दु:ख से भ्रति सुख, संपत्ति से दाह 
परनिदाश्रवण से ह॒ष, 
परगुणश्रवण से पीड़ा 
प्रनिदारत, गुरुजनों के प्रति भी अवज्ञा 
परम अ्रकिचन, सुखधाम, सुखदायक परधनस्वामी, अ्रतितप्त, दुःखदायक 
सावधान, मितभोगी आदि सुरानीक, उदरपर आदि! 

संतों और असंतों के श्राचरण के साम्य-वेषम्य का काव्यमय निरूपण तुलसी ने उपयुक्त 
उपमानों द्वारा किया है। दोनों का ही जनक यह जग-जलधि है। एक सुधा के तुल्य है भौर दूसरा 
सुरा तथा गरल के । एक ही जग-सलिल में उत्पन्न होने पर भी संत जलज के समान हैं और 
असंत जोंक के समान | दोनों ही सरिता-सदुश हैं--संत गंगा है और असंत वेतरणी। दोनों ही 
अगाध समुद्र हैं--संत गूणों के और असंत अघ-अवगुणों के । दोनों ही गुणावगृण को जानते हैं 
शोर उन्हें इच्छानुसार ग्रहण करते हैं--संत भलाई को एवं अभ्संत बुराई को ।* दोनों का स्वभाव 
अभंग होता है--सुकृती संत सुकृत को श्राजीवन नहीं छोड़ता और कपटी असंत कपट को ।* 
संत स्वभावत: परदु:खहारी और परोपकारी होता है, असंत स्वभावतः पर-अ्पकारी होता है; 
यह दूसरी बात है कि सुसंगवश कभी किसी का भला कर दे ।* दोनों ही इस दुःखमय संसार में 
कष्ट सहते हैं---संत ऊख झौर भूज॑तरु की भाँति परहित के लिए; तथा भ्रसंत रुखानी, सन और 
हिम-उपल की भाँति दूसरे की हानि के लिए ।* दोनों ही दुःखप्नद हैं--संत बिछड़ते समय और 


दूसरे के दुःख से दु:ख, सुख से सुख 
स्वगुणश्रवण से संकोच, 
परगुणश्रवण से हें 

परगुणग्राहक, श्रनिदक, मानद 
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ग्रसंत मिलते समय ।' दोनों का ही उदय विद्वनभ में ग्रहों की भाँति होता है--संत का सुखद 
सूर्य-चंद्र की भाँति और असंत का ग्रनर्थंका रक केतु की भाँति । दोनों तहुजीवी प्राणी के समान 
हैं--सुमति संत मधुप है, जो वृक्ष को क्षति पहुँचाये बिना ही सुमनरस का पान करता है; कुमति 
असंत वह कोल है जो वृक्ष को काटकर उसका फल खाता है।* संत और असंत दोनों की ही 
उथमा पाहन तथा पानी से दी जा सकती है, कितु संत की प्रीति पाहन की रेखा की भाँति अमिट 
एवं वैर पानी की रेखा के समान क्षणिक होता है श्रौर असंत की प्रीति पानी की रेखा के समान 
क्षणिक एवं वैर पाहन के समान अश्रमिठ होता है ।* इन गुणों के कारण ही तुलसौदास ने संतों की 
उपमा अंजलिगत सुमन, सिंधु, निमंल जल, सरोवर, विटप, सरिता, गिरि, धरणी झ्रादि से दी 
है । संतसमाज को तीथराज कहा है।* उनका अभिमत है कि दूसरे के दुःख से द्रत संत-हृदय 
की उपमा अपने ही ताप से पिघलते वाले नवनीत से देना अनुचित है, कवियों की अज्ञानता का 
सूचक है।* 
भक्तों के प्रकार--वल्लभ-संप्र दाय में भक्त चार प्रकार के माने गये हैं--शुद्ध पुष्ठ, पुष्टि- 
पुष्ट, मर्यादापुष्ट और प्रवाहपुष्ट ।* इस प्रकार के वर्गीकरण को दुष्टि में रखकर तुलसीदास ने 
भक्तों की निबंधना कहीं नहीं की और न तो इन चतुर्धा निरूपित जीवों का कहीं प्रत्यक्ष या 
ग्रप्रत्यक्ष रूप से उल्लेख ही किया है। किंतु यदि हम इस प्रसंग में वल्लभ-संप्रदाय की दृष्टि से 
तुलसी के भक्तों को देखना ही चाहें तो कह सकते हैं कि लक्ष्मण, हनुमान्‌ ग्रादि शुद्धयुष्ठ भक्त 
हैं। दशरथ, जटायु ञ्रादि पुष्टिपुष्ट भक्त हैं। कर्म या ज्ञान का भ्रवलंबन करने के कारण जनक, 
वसिष्ठ झ्रादि मर्यादापुष्ट भक्त हैं। राम के द्वारा वधे जाकर मुक्ति पाने वाले मारीच, बालि 
आदि प्रवाहपुष्ट भक्त हैं। रावण को रामभकत कहना उचित नहीं है। शिवभक्ति की दृष्टि से 
वह इसी वर्ग के अंतर्गत है। 'भक्तमाल' के दो सौ उनहृत्तर भक्तों के निष्ठाभेद से किये गये 
चौबीस वर्ग: युक्तिसंगत नहीं हैं। अतः इस वर्गीकरण के अनुसार तुलसीदास के भक्तों का 
अध्ययन अ्रनपेक्षित है। वोपदेव ने काव्य के नौ रसों के श्राधार पर भक्तों के नो वर्ग किये हैं ।' 
भक्तों का इस प्रकार से नवधात्व-निरूपण चिंत्य है। काव्य के क्षेत्र में नवरसमिलित भकक्‍क्ति- 
रस की रचना को पढ़कर तो भक्त नवरसों की अ्रनुभूति कर सकता है परंतु भक्तिभावना के 
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क्षेत्र में इसकी संभावना नहीं है। यह ठीक है कि भक्त लोग भक्तिभाव को भक्ति रस कहते आये 
हैं प्रौर तुलसीदास को भी भक्तिरस का यह दुहरा अ्रथ मान्य है तथापि काव्य-प्रसिद्ध नवरसों 
के आधार पर भक्‍तों के वर्गीकरण में औचित्य नहीं दिखायी पड़ता, क्योंकि भगवान्‌ भक्‍त की 
जुगुग्सा आदि के आ्ालंवन नहीं हो सकते । 
भागवतकार, वल्लभाचाय, नारायणतीर्थ श्रादि ने जीव के जो तीन वर्ग उत्तम, मध्यम 
और प्राकृत (कनिष्ठ या हीन) किये है '--वे उन अर्थों में तुलसी को मान्य नहीं हैं। तुलसी की 
असहमति दो प्रकार की है । एक तो यह कि वे किसी भी भक्त को हीन नहीं समभते। उनकी 
दृष्टि में सभी भक्त उत्तम जीव हैं। उनका तारतम्य केवल इस बात में हो सकता है कि वे 
महान्‌, महत्तर तथा महत्तम है । दूसरी बात यह है कि उनके उत्तमोत्तम भक्त भी राम के ढंषी 
का किसी भी प्रकार सहन नहीं कर सकते। राम को 'चराचरनायक' समभने वाले दशरथ ने 
कैकेयी को राममय नहीं समका; आदश भक्त भरत भी अपनी जननी में राम का दर्शन नहीं 
कर सके । विभीषण ने अपने भाई के प्रति भी उदासीनता नहीं बरती । यहाँ तक कि परमज्ञानी 
शंकर ने भी गरुड़ की उपेक्षा की, तथा भ्रपनी धर्मपत्नी तक को त्याग दिया । फिर भी तुलसी 
के वे सब भक्त उत्तम कोटि के ही हैं। उनको उक्त रूप में चित्रित करने के दो हेतु हैं। पहला 
हेतु है राम के प्रति प्रातिकूल्य का वर्जन तथा प्रतिकूल जनों के प्रति भक्तों की इलाध्य अ्रसहि- 
््णुता का प्रदर्शन करके उनके रामविषयक परमानुराग का द्योतन करना । दूसरा हेतु है ग्रभक्ति 
के संभावित समर्थन का निराकरण, क्योंकि भक्तिहीनों का सम्मान या उनके प्रति तटस्थभाव 
भी अप्रत्यक्षरूप से अभक्ति का समर्थन ही है । 
भक्तों के वर्गीकरण की चर्चा तुलसी ने केवल एक स्थान पर की है--- 
नाम जीहूँ जपि जार्गाह जोगी । बिरति बिरंचि प्रपंच बियोगी ॥ 
ब्रह्मतर्याह अनुभवाह अनपा। अ्रकृथ भश्रनासय नाम न रूपा ॥ 
जानी चहह गढ़ गति जेऊ । नाम जीह जपि जारनहि तेऊ ॥ 
साधक नाम जर्पाहि लय लाएँ। होहि सिद्ध श्रनिमादिक पाएँ।। 
जर्पाहु नाम जब भारत भारी । मिर्टाह कुसंकट होहि सुखारी ॥ 
रास भगत जग चारि प्रका रा। सुकृती चारिउ श्रनघध उदारा ॥ 
चहूँ चतुर कहूँ नाम अवारा । ज्ञानी प्रभुहि बिसेषि पिश्नारा ॥ 
उपर्थुक्त पंक्तियों में कवि ने इतना ही कहा है कि चारों ही प्रकार के भक्त सुकृती, भ्रनघ, 
उदार तथा नामाश्रित हैं और उन सबसमें ज्ञानी राम को विशेष प्रिय हैं। उन्होंने न तो शेष तीन 
भक्तों के नाम ही बताये हैं प्रौर न उनके परस्पर तारतम्य का ही सिद्धांत प्रतिपादित किया है। 
परंतु इसमें संदेह नहीं कि तुलसी की इस मान्यता का निश्चित आधार 'भगवदगीता' है। गीता' 
में चार प्रकार के भक्त बतलाये गये हैं--श्राते, भ्र्थार्थी, जिज्ञास और ज्ञानी ।* 'मानस' के 
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उद्धरण की प्रथम दो पंक्तियों में ज्ञानी भक्त का, तीसरी में जिज्ञासु का, चौथी में श्रर्थार्यी का 
और पाँचवीं में आते भक्त का निरूपण किया गया है। जा साधक रोग आदि से अभिभूत होने 
के कारण आपदग्रप्त है, जो प्रतिष्ठाहीन एवं ऐद्व्य भ्रष्ट होने के कारण पुनः उसकी प्राप्ति 
का अभिलापी है, वह आते है।' उदाहरणाथे, 'हनुमानबाहुक' में रोगग्रस्त तुलसी की भक्ति 
आररतंभक्ति है। 'विनयपत्रिका' झ्रादि में भी अनेक स्थलों पर जहाँ मानसरोग तथा भव- 
रोग के कष्ट से पीड़ित भक्‍त ने उनसे मुक्ति दिलाने के लिए भगवान्‌ से प्रार्थना की है वहाँ ज्ञान- 
तत्वनिरूपण होने पर भी आतंभक्ति ही है ।* जो ऐश्वर्य पा नहीं सका और उसकी प्राप्ति की 
कामना करता है वह '्रर्थार्थी' है। सीता द्वारा की गयी गिरिजा-पूजा और देववंदना इसी 
प्रकार की भक्ति है।* सुग्रीव की गणना भी अर्थार्थी भक्तों में की जा सकती है। जो भक्‍त 
भगवत्तत््व और प्रकृति-संसर्ग से रहित आत्मतत्त्व को जानने का इच्छुक है वह “जिज्ञासु” कह- 
लाता है।* लक्ष्मण जिज्ञासुभक्‍त के सुंदर उदाहरण हैं। ज्ञानी होने पर भी भरद्वाज और 
अज्ञानी' होने पर भी भवानी” भक्‍तों के इसी वर्ग में भ्रंकित की गयी हैं। 'ज्ञानी' भक्त वह है 
जो भगवान्‌ के श्रधीन रहने वाले एकरस आत्मा के स्वरूप को जानता है ओर भगवान्‌ को ही 
परमप्राप्य समझता है।' तुलसी के शंकर, वाल्मीकि आदि ज्ञानी भक्त हैं ।* तुलसी की अपनी 
भक्ति भी मुख्य रूप से इसी प्रकार की है।' यह भक्ति 'भागवत"प्रतिपादित अहैतुकी या 
निर्गणा-भक्ति है। 
उपर्युक्त चारों ही प्रकार के भक्त पुण्यात्मा एवं उदार हैं। उनका यह वर्गीकरण सुकृत- 
तारतम्प की दृष्टि से है।** उक्त चारों भक्तों का तारतम्य गीता” में निरूपित नहीं है। वहाँ 
पर भगवान्‌ ने केवल इतना ही कहा है कि इन चारों में नित्ययुक्त और अनत्य भक्‍त होने के 
कारण ज्ञानी श्रेष्ठ है। मैं ज्ञानी का अत्यंत प्रिय हूँ जोर वह मेरा। यद्यपि ये सभी उत्कृष्ट हैं 
तथापि ज्ञानी तो, मेरे मत से, मेरा स्वरूप ही है | इस प्रकार गीता के अनुसार, ज्ञानी प्रथम 
तीन भक्तों की अपेक्षा महत्तर कोटि में प्रतिष्ठित है। यह लक्ष्य करने की बात है कि प्रथम तीन के 
तारतम्य पर शंकर मौन हैं । नारद ने गुणभेद से और आर्तादिभेद से गौणी भक्त के त्रिविधत्व 
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का उल्लेख करके उन प्रकारों के ऋ्रिक तारतम्य का संकेत किया है ।* कितु उन्होंने उन तीनों 
का नाम नहीं गिनाया। ग्रत: उनके तारतम्य की स्पष्ट प्रतीति नहीं होती । मधुसूदन सरस्वती 
ने गीता' में लिखित क्रम के ग्रनुसार ही तारतम्य स्वीकार किया है।  श्रर्थात्‌ श्रातं की अपेक्षा 
जिज्ञासु, उसकी श्रपेक्षा श्रर्थार्थी और उसकी अपेक्षा ज्ञानी श्रेष्ठ है। उनका यह मत चित्य है। 
जिज्ञासु की तुलना में भ्रर्थार्थी को गुरुतर मानना न्याय-संगतु नहीं है। श्री हनुमान प्रसाद पोह्गर 
का यह कथन भी मानने योग्य नहीं है कि ग्रर्थार्थी और जिज्ञास्‌ इन दोनों की अपेक्षा झ्राते की 
भक्ति विशेष कल्याणका रिणी होती है ।* 
रामानुज ने गीता' के इलोक का पदान्वय करके तीनों के तारतम्य का हृदयग्राही निरूपण 
किया है। जो आ्राति-पीड़ित है वह मजबू रन भक्‍त है, श्रतएवं उसकी कोटि निम्न है। श्रा्ते और 
ग्र्थार्थी में नाममात्र का भेद है। अ्र्थार्थी स्वेच्छा से भक्त है इसलिए उसका पद आ्राते से उच्चतर 
है। जिज्ञासु किसी ऐश्वये-कामना से प्रेरित या स्वार्थ-विवश नहीं है। इस कारण यह उक्त दोनों 
से महत्तर है। परमतत्त्ववेत्ता--भगवत्साक्षात्कार से नित्युक्त---ज्ञानी निश्चय ही सर्वेश्रेष्ठ है। 
ज्ञानी भक्त भगवान्‌ को प्रियतम है, क्योंकि, वह जगत्‌ तथा जगदीश के वास्तविक स्वरूप, 
भगवान के श्रेष्ठ पद, अपनी भगवत्किकरता एवं भक्ति की महिमा को तत्त्वतः जानता है। इसी 
ग्राधार पर तुलसीदास ने भी ज्ञानी भक्त को विशिष्ट कोटि में प्रतिष्ठित किया है। यद्यपि उन्होंने 
श्रन्य तीन भक्तों को सामान्यकोटि में ही रखा है तथापि जिस क्रम से उनका वर्णन किया गया 
है, उससे यह स्पष्ट निष्कर्ष निकलता है कि उनकी मान्यता रामानुज द्वारा किये गये तारतम्य- 
निरूपण के अनुकल है। 
कामना की दृष्टि से भक्त दो प्रकार के होते हैं--प्रकाम और सकाम ।* भ्रकाम-भवित ही 
तुलसीदास का आददों है। यही परमप्रेमरूपा अहैतुकी भक्ति है। सकलकामनाहीन जन की 
अनन्यभक्ति ही वस्तुतः भक्ति है। स्वयं तुलसीदास, उनके काव्य में निबद्ध आदर्शभकक्‍त और 
भगवान्‌ राम भी इसी भक्ति को गौरव देते हैं।' अर्थ, काम, धर्म या मोक्ष की भी कामना से 
प्रेरित होकर की गयी भक्ति सकाम भक्ति है ।” विषयी रावणादि राक्षसों की भक्ति ऐश्वयंपरक 
१. गोणी त्रिवा गुणमेदांदातादिमेदाद्य | ->ना० भ० सू० ५६ 
उत्तरस्मादुत्तरस्मात्पूबपूर्वा श्रेयाय भवति | --ना० म० सू० ५७ 
२. दे०-गीता, ७|१६ पर गू० दो० 
३. प्रेदशन (नारदमक्लिसत्र), ए० ११२ 
४. गीता, ७|१६ पर रा० भा० 
५. अकामः सर्वकामों वा मोक्षकाम उदारधीः | 
तीव्रे ण भक्तियोगेन यजेत पुरुष परम || --भा०्पु० २।३।१० 
६- सकल कामना हीन जे राम भगति रस लीन | 
नाम पेम पौयूष हद तिन्हहुँ किए मत मीन || --दो० ३०, रा० १२२ 
तुलसिदास तजि आ्रास सकल भजु कोसलपति मुनिबधू उधारन ||--वि० २०६४ 
बचन करम मन मोरि गति भजनु करहिं निहकाम | 
तिनके हृदय कमल महुँ करों सदा विश्राम || --रा० ३१६ 
७. ले सकाम नर सुनहिं ले गावहिं | सुख संपति नाना विधि परावहिं || 
सुर दुलंभ सुख करि जग माहीं | अंतकाल रघुपति पुर जाहीं | 
सुनहिं बिमुक्त बिरत अरु बिंबई | लह॒हिं भगृति गति संपति नई | --रा० ७।१५।२-३ 
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होने से इसी कोटि की है। भागवत' के शुकदेव ने उनतीस प्रकार के सकाम भक्तों का उल्लेख 
किया है ।' आदशंवादी भक्तों के समाज में सकाम भक्ति हेय मानी गयी है। भवक्‍त्याचार्यों ने 
ऐसी भक्ति की विगहँणा की है। उन्होंने विशेष वल देकर अपने इस मन्तव्य की शक्तिमती व्यंजना 
की है--जो भगवान्‌ के भजन के बदले में अर्थ आदि की कामना करता है वह भक्त नहीं है, 
बनिया है। 'रामचरितमानस' में राम को निवास-स्थान बतलाते हुए तुलसीदास के वाल्मीकि 
ने भी निष्काम भक्‍त को भगवत्प्राप्ति का विशिष्ट अधिकारी बतलाया है--- 
सब॒ करि साँर्गाहि एकु फलु रामचरन रति होउ । 
तिन्‍हकें भन मंदिर बसहु सिय रघुनंदन दोठ॥* 
जाति पाँति धनु धरम्‌ बड़ाई। प्रिय परिवार सदन सुखदाई॥ 
सब तज्ि तुम्हहि रहुइ लउ लाईं। तेहि के हृदय रहहु रघराई ॥ 
सरगण नरकु अगपबरग समाना | जहू तह देख धर धन्‌ बाना ॥। 
करम बचन नत राउर चेरा। राम करहु तेहि के उर डेरा ॥ 
जाहि न चाहिश्न कबहुं कछ तुम्ह सन सहज सनेहु । 
बसहु मिरंतर तासु मंतर सो राउर निज गेहु।॥। 
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चतुर्थ अध्याय 
जड़ जगत 


प्रकृति महतत्व सब्दादि गुन देवता ब्योस मश॒दग्नि असलांबु उर्वों । 

बुद्धि मन इंद्रिय प्रान चिलातमा काल परमान चिच्छक्ति गुर्बी।। 

सर्वमिवात्र त्वद्रंप भूपालमनि व्यक्तमब्यक्त गत भेद विष्णों।* 
संपूर्ण जड़चेतनात्मक विश्व भगवान्‌ में लीन था। जीवों के अ्रदृष्टवश सृष्टि का विस्तार 
'आ ।* राम से दो प्रकार के पदार्थ ग्राविभू त हुए--चेतन और जड़। चेतन का ही नाम जीव 
(। ज्ञानशुन्य और विकाराश्रय पदार्थ को अ्रचित्‌ अर्थात्‌ जड़ कहा गया है।* पूव॑वर्ती अ्रध्यायों 
$ राम के तटस्थ लक्षण, माया, त्रिदेव, और जीव के त्रिविध शरीरों तथा पाँच कोशों का निरू- 
'ण करते समय सृष्टि के विषय में भी प्रसंगानुसार बहुत कुछ कहा जा चुका है। राम ही जगत 
४ उपादान और निमित्त कारण हैं। सृष्टि का प्रयोजन है भगवान्‌ की लीला और जीव का 
फैवल्य । यह विश्व उनकी माया द्वारा रचित है । ब्रह्मा आदि उन्हीं की शक्ति के प्रतीक हैं। यह 
ग्रारा जगत्‌ राममय है। राम और राम की भक्ति को ही अपने काव्य का मुख्य प्रतिपाद बनाने 
गले तुलसीदास ने व्यवस्थित रूप से विस्तारपूर्वक तत्त्वों का विभाग करके सृष्टि-प्रक्रिया का 
एस्‍्त्रीय उपस्थापन कहीं नहीं किया। उन्होंने माया, अव्यक्त, प्रकृति, काल, स्वभाव, कर्म, गुण, 
पहत्ततत्व, अहंकार, चित्त, मत, आकाश आदि पाँच तत्त्वों श्रष्टथा प्रकृति,प रमाणु, चिच्छक्ति, 
ईद्वियों, देवताग्रों, प्राण, ब्रह्मांड, तीन लोकों, चोदह भुवनों, सप्तावरण, त्रिविध सृष्टि, विविध 
प्रकार के सृष्टि-विस्तार आदि का यत्र तत्र उल्लेख मात्र किया है।* इन्हीं बिखरे हुए विचार- 
बढ़ुओं को शंखलाबद्ध करके उनकी सृष्टि-प्रक्रि-विषयक धारणा का निरूपण किया जा 
त्रकता है। 'विनयपन्रिकरा' की उपर्युक्त पंक्तियों के आधार पर* तुलसीदास की सुष्टिप्रक्रिया- 
वेषयक मान्यता का उपस्थापन इस प्रकार किया जा सकता है। यह नामरूपात्मक जगत 
भगवान्‌ का आयतन है, भगवद्गप है। कालवादियों का 'काल', वेशेषिकों का 'परमाणु', शैवों की 
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५. 'विनयपत्रिका? के उक्त पद में शब्दादि को तुलसी ने गुण? कहा है। उनका यह प्रयोग शास्त्रसंमत है | 
सूथ्टप्रक्रिया के प्रसंग में गुण' शब्द का व्यवद्वर 'सत्तः आदि के लिए भी होता है और शब्द? आदि के 
लिए भी | शब्द, स्पर्श, रूप, रस तथा गंध को क्रमशः आकाश, वायु, अग्नि, जल एवं पृथ्वी का गुण? 
कहा गया दे (दे०--पश्चदशी २।२)। “आतमा' शब्द का व्यवहार “अहंकार? के अर्थ में किया गया. ह | 
अहंकाररूप शिव (श० ६१४ क) को 'भागवत' ( १०] ् |३ ५) में आत्मा? वाद्य गया है | 
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'पचिच्छुक्ति' सब इसी के अंतर्भूत हैं। भगवान्‌ से प्रकृति, अंतःकरणचतुष्टय,' पंचतन्मात्राएँ, 
अपंचीकृत पंचमहाभूतस, देवता, पंचप्राण*, दस दंद्वियाँ' और स्थल जगत्‌” उत्पन्न हुए। 
विष्णु राम ही इन तत्त्वों के अव्यक्तरूप कारण भी हैं और व्यक्तरूप कार्य भी । 

तुलसीदास के उत्तमर्ण उपनिषदों, पुराणों" और सांख्य' -वेदांत “ग्रंथों में सृष्टि-प्रक्रिया 
की अनेक प्रकार से सांगोपांग मीमांसा की गयी हैं। 'सांख्य सास्त्र जिन्‍्ह प्रगद बखाना। तत्व 
बिचार निपुन भगवाना । ---'रामचरितमानस' की इस उक्ति से यह निष्कर्ष निकलता है कि 
तुलसीदास को सांख्यदर्शनशारत्र और विशेषकर 'भागवत' पुराण के कपिल * द्वारा प्रतिपादित 
तत््वनिरूपण मान्य है। तुलसी समन्वयवादी हैं । तत्त्व-विभाग-वर्णन में भी उन्होंने समस्वय- 
बुद्धि से काम लिया है। यह स्मतेव्य है कि वेदांत में इयत्ता की दृष्टि से जड़-सृष्टि-रचना के 
दो रूप हैं--समष्टिगत और व्यष्टिगत । ब्रह्मांड-समष्टि भगवान्‌ का संस्थान है । श्रतएव उसकी 
रचना का वर्णन समष्टिगत शरीर के रूप में किया गया है। पिड जीव का संस्थान है। ग्रतएव 
उसकी रचना व्यष्टिगत शरीर की रचना कहलाती है।' जो सृष्टिक्रम ब्रह्मांड की रचना का 
है वही पिड की रचना का । 

सृष्ठिक्रम---भगवान्‌ राम से माया, जीव, गुण, काल, स्वभाव तथा कर्म श्रौर फिर मह॒दादि 
की उत्पत्ति हुई ।* यहाँ उत्पत्ति शब्द राम से विलग प्रतीयमांनता एवं अव्यक्त रूप से व्यक्त 
रूप में श्रौोने का द्योतक है। विद्यामाया जगत्‌ की रचना का निमित्त-कारण है। (प्रकृति के ) 
गुण जगत्‌ के उपादान या समवायिकारण हैं। 'काल', स्वभाव तथा कम असमवायिकारण 
हैं। सृष्टि और जीव की गतिविधि के प्रसंग में तुलसी ने काल, स्वभाव, कर्म तथा गुण का बहुधा 
उल्लेख किया है। भ्रनीश्व रवादी दरशनों में इन्हें स्वतंत्र तत्त्व के रूप में सृष्टि का कारण माना 
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गया है । भोतिकवादी चार्वाकों का कथन है कि प्रत्येक वस्तु का अपना स्वभाव होता है। वही 
इस विचित्र जगत्‌ की रचना का कारण है।' सांख्यों की मान्यता है कि प्रकृति के साम्यावस्थित 
गुणों में वेषम्य होने पर उन्हीं से सृष्टि होती है।' वेशिषिकों के अ्रनुसार काल ही प्रत्येक रचना 
का कारण है, जन्मादि क्रियाम्रों के द्वारा सभी सृष्ट पदार्थों का परिच्छेदक है । काल की ही 
प्रेरणा से परमाणुओ्रों का संबात होने पर जगत्‌ का विकास होता है। मीमांसकों का सिद्धांत है 
कि कर्म या अदृष्ट ही सृष्टि का कारण है। व्यास की भाँति तुलसी को इन चारों पदार्थों की 
सत्ता और कारणला अवश्य मान्य है, कितु परतंत्र रूप में। जीव का जीवन इन शक्ति-तत्त्वों के 
द्वारा शासित है,“ लेकिन ये तत्त्व स्वयं भगवान्‌ राम के अधीन हैं।' उस परमात्मा को ही कोई 
'कमं' कहता है, कोई 'स्वभाव', कोई 'काल', कोई देव”, और कोई 'काम' ।* 

काल---काल' वह शक्तितत्त्व है जो सभी पदार्थों का आधार है। वह प्रकृति-पुरुष के 
संयोग, समभाव से स्थित गुणों के वेषम्य, पृथक्‌ू-पृथक उद्भूत महत्तत्त्व श्रादि के विक्षोभ तथा 
अन्य समस्त कार्यो की उत्पत्ति का कारण है।* अपने व्यापक भ्रर्थ में काल मूलप्रक्ृति से लेकर 
प्रलय तक के समस्त कार्यों का कारणतत्त्व है ।* लोक-व्यवहार ने संहारकशक्ति के रूप में उसका 
अ्र्थ-संकोच भी कर दिया। तुलसी ने काल' शब्द का अधिकतर प्रयोग इसी संकुचित भ्र्थ में 
किया है। काल जगत्‌ का दुरतिक्रमणीय संहारक है।' वह अ्रहट के चक्र की भाँति भाव-पदार्थो 
को प्रकाशित और कवलित करता है (कालयति भूतानि), अ्रतः उसकी संज्ञा काल' है।** 
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उरगरूप कराल काल संपूर्ण ब्रह्मांड का भक्षक है | ब्रह्म वादी के मतानुसार ब्रह्म की शक्ति 

माया का ही नाम काल' है जिसके द्वारा इस अक्रम विश्व का निर्भास और उपगम क्रमबद्ध-सां 

प्रतीत होता है । काल भी अविद्या ही है।' वेष्णवों की दृष्टि में यह काल भगवान्‌ का ही रूप 

है। काल का कालत्व उन्हीं का अंश है; उसका अस्तित्व और व्यापार राम की इच्छा के 

अधीन है; राम काल के भी काल हैं ।* उसके सारे कार्य भगवान्‌ की माया से ही प्रेरित होते 

है।' राम के शक्तिरूप होने के कारण ही उसे तुलसी ने उनका 'कोदंड” कहा है।” उनकी भक्ति 

प्राप्त कर लेने पर जीव काल के परिवेश से मुक्त हो जाता है; राम का भक्त कालधर्म के प्रभाव 

से वेसे ही अछता रहता है जैसे ऐंद्रजालिक का सेवक इंद्रजाल के प्रभाव से ।* लोकव्यवहारा- 

नुसार तुलसी ने 'काल' शब्द का प्रयोग समय के अथे में भी किया है। दाशनिक दृष्टि से काल 

एक, नित्य और विभु है।* लोकजीवन में त्रिकाल (भूत, वतंमान और भविष्य), कल्प, युग, 

वर्ष, मास, निमेष आदि के रूप में उसका विभाग केवल व्यवहार-सिद्धि के लिए है । कालवाद का 

सिद्धांत भाग्यवाद का समशील है जिसमें तके के लिए अवकाश नहीं है। कालवादियों का मत है 

कि समग्र सामग्री के रहते हुए भी कार्य की उत्पत्ति तव तक नहीं होती जब तक उसका काल 

नहीं आता ।' तुलसी ने भाग्य के रूप में भी काल को स्वीकार किया है ।** 
स्वभाव--कालवाद की भांति स्वभाववाद भी युक्तिहान और भाग्यवादी सिद्धांत है।* 

इस मत के अनुसार प्रत्येक पदार्थ का अपना विशिष्ट रूप है, अपना गुण या प्रतिनियतश क्ति है; 

जसे वायु में स्पर्श, अग्नि में उष्णता आदि। वही कार्य की उत्पत्ति का अपरिहाय कारण है। 

सृष्टि के आदि में काल द्वारा क्षुब्ध प्राकृत गुणों को स्वभाव ही रूपांतरित करता है।' जीव का 

भी अपना स्वभाव होता है। आचार्य शंकर का कथन है कि प्रत्येक शरीर में परन्रह्म का जो 

ग्रंत रात्मभाव है, उसका नाम 'स्वभाव' है।' वह जीव का असाधारण भाव है, उसकी प्रकृति- 

१. तुलसिदास हरि भजहि आस तजि, काल-उरग जग खायो |--बिं० १६६॥६ 

ते फल भच्छ॒ुक कठिन कराला | तव भय डरत सदा सोउ काला || --रा० ३।१३|४ 

दे०-- यो? वा० १|२३।४ 

वाक्यपदीय, तृतीय काण्ड, कालसमुद्देश, कारिका ४६ भर उस पर हेलाराज की टीका 

» कालस्त्वविद्येव | ->सि० बि०, पृ० १५७ 

वि० ४४।२-३; गीता, ११३२; बि० पु० १२२४) भा० पु० ४|११|२२ 

दो० २००; रा० ६।१०२|२, दो० ५०४; कवि० ७|१२६, रा० ६।५६।४ 

भा० पु० २५।२२, ११।३|5 

लव निमेष परवानु जुग बरष कलप सर चड | 

भजसि न मन तेहि राम कहेुँ काल जाछु कोंदंड || --दो० १३०, रा० ६ | प्रथम दोहा 

कालधम नहिं ब्यापहिं ताही | रघुपति चरन प्रीति अति जाही | 

नटकृत बिकट कपट खगराया । नट सेवक न ब्यापइ माया || -रा० ७|१०४|४ 

९. वाक्यपदीय, तृतीय काण्ड, कालसमुद्द श, १; यतीन्द्र, प० ७५ 

१०. इस मत के उल्लेख के लिए द्वष्टव्य---भा[० द्‌० (3० मि०), पृ० ८४ 

११. रा० २।१७६।| १५ गी० २७५२, ५।२४|२ 

१२, इस मत के उल्लेख के लिए द्वष्टव्यू---भ[० द्‌० (3० मि०), ९० झ४-घ५्‌ 

१३. कालाद गुणव्यतिकरः परिणामः स्वभावतः | --भा० पु० २।५।२२ 

१४. प्रस्य बरह्यणः प्रतिदेह मत्यगात्ममावः स्वभावः “गीता, ८5३ पर शा|० भा० 
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वासनारूप रुचिविशेष है, जो आत्मा में अनात्मवस्तु के संबंध से, पूर्वकर्मजनित संस्कारों से, 
उत्पन्न होती है।' जीवों के पूर्वजन्म में किये गये कर्मो के संस्कार जब वतंमान जन्म में स्वकार्या- 
भिमुख होकर अभिव्यक्त होते हैं तब उन्हें स्वभाव कहा जाता है।' ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और 
शद्र में क्रश: शंति, ऐश्वर्य, चेष्टा और मूढ़ता के गुणों का प्रादुर्भाव निष्कारण नहीं है; 
स्वभाव ही उनकी उत्पत्ति का कारण है।* अ्नतिक्रमणीय स्वभाव में ही यह सारा जगत्‌ स्थित 
और उसका अनुवर्ती है। जीव स्वभाव द्वारा परिवृत है; उसके वशीभूत होकर अनुचित कर्म 
करता है, फलस्वरूप क्लेद्रभागी होता है ।* ब्रह्म वादी स्वभाव को भी ब्रह्म की माया मानता है।* 
तुलसी के मतानुसार राम ही उसके संचालक एवं नाशक हैं।” राम का आ्राश्चित जीव उसके दुःख 
से स्पृष्ठ नहीं होता ।* स्वभाव के त्याग के बिना परमानंद की प्राप्ति नहीं होती ६ जीव को तप्त 
कर रखने वाला यह 'स्वभाव' रामनाम की चर्चा मात्र से लुप्त हो जाता है।'' 
'कर्म--कर्म-सिद्धांत का विस्तृत विवेचन तृतीय अध्याय में किया जा चुका है । यहाँ पर केवल 

इतना ही वक्तव्य है कि दाशनिकों ने 'कर्म' या 'अ्रदृष्ट' को भी सृष्टि का एक हेतु माना है। संसार 
में कोई भी कार्योत्पत्ति अ्रकारण नहीं होती । बौद्धों की मान्यता है कि जगत्‌ की विचित्रता कर्म 
से उत्पन्त होती है।'' वेशेषिकों के ग्रनुसार प्रलयावस्था में “प्रत्येक जीवात्मा अपने मनस्‌ के 
साथ तथा पूर्व-जन्मों के कर्मों के संस्कारों के साथ तथा 'भ्रदृष्ट-रूप में धर्म और अ्रधर्म के साथ 
विद्यमान रहती है। परंतु इस समय सुष्टि का कोई कार्य नहीं होता । कारण-रूप में सभी वस्तुएं 
उस समय की प्रतीक्षा में रहती हैं, जब जीवों के सभी 'प्रदृष्ट' कार्य-रूप में परिणत होने के लिए 
तत्पर हो जाते हैं। परंतु 'अदुष्ट' जड़ है, शरीर के न होने से 'जीवात्म।' भी कोई कार्य नहीं कर 
सकती, परमाणु' आदि सभी जड़ हैं, फिर सृष्टि के लिए क्रिया” किस प्रकार उत्पन्त हो ? इसके 
उत्तर में यह जानना चाहिए कि उत्पन्न होने वाले जीवों के कल्याण के लिए परमात्मा में 'सृष्टि 
करने की इच्छा” उत्पन्न हो जाती है, जिससे जीवों के 'अ्रदृष्ट' कार्योन्मुख हो जाते हैं।*' 
वात्स्यायन ने अ्रदृष्टवाद का उल्लेख करते हुए बतलाया है कि परमाणुओ्रों के उस विशिष्ट गुण 
का नाम भदृष्ट' है जो कार्योत्पत्ति का हेतु है, जिससे प्रेरित परमाणु शरीर की उत्पत्ति करते 
हैं ।** वेष्णव-मत में,भगवान्‌ विष्णु की शक्ति और प्रेरणा द्वारा कर्म या देव (अरदृष्ट) महतत्तत्त्व 

१. गीता, ५१४, ८।३ ओर १७२ पर रा० भा० 

२. गीता, १७।२ ओर १८४१ पर शा० भा० 

३. गीता, १८४१-४४ ओर उन पर शा० भां० 

४. भा० पु० ७|२।४९, १०|२४।१६ 

भू रा० ७|४४।३; र|० १/७।१, ७।२१ 

६. गीता, ५१४ ओर १८|४१ पर शा० भा० 

छ, दो० २००, र[० 9]३५।४ 
८. रा० ७२१ 

६. गुन सुभाव त्यागे बिनु दुरंतभ परमानंद | -“बि० २०३४ 
१०, वि० १३०।३ 
११- दे०--भा० द० (उ० मि०), ४० १५५ 
१२. भा० द० (ड० मि०), ए० २३१२-३३ 
१३. भ्रद्ध्ट नाम परमाणतां गुणविशेषः क्रियाहेतुस्तेन प्रेरिताः परमाणवः संमूच्छितां: शरीरसुत्यादयन्ति | 

-स्यायसूत्र, २।२|७३ पर वात्स्यायनभा० 
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की उत्पत्ति करता है।' कर्म जीवन की घटनाओं का प्रधाव कारण है; उसकी गति गहन और 
ग्रनल्लंघनीय है। जीव का मन कर्म के अधीन है; कर्म की श् खला में वंधा हुआ जीव दुस्सह 
साँसत सहता है। असुर, नाग, नर सभी कर्म की प्रबल डोरी में बेचे हुए है। तुलसी के 
राम कर्म के भी कर्म, नियामक एवं संहर्ता हैं ।* कर्म के प्रातिकुल्य-निवारण और उसके बंधन के 
उच्छेद का उपाय है राम-भक्ति ।* 

गुण--प्रकृति के स्वरूपानुवंधी स्वभावविद्येष को गुण' कहते हैं।' 'गुण' शब्द से यह श्रांति 
नहीं होनी चाहिए कि ये प्रकृति के विशेषण है। ये तत्त्वतः प्रकृतिस्वरूप हैं। गुणों की साम्या- 
वस्था का ही नाम प्रकृति है।' साम्यावस्था' का तात्पये है--गुणों का अन्यूुनाधिक भाव से 
ग्रव्यक्तका रणरूप में अवस्थान ।* भेद्य-भेदक-भाव या जन्य-जनक-संबंध से प्रकृति के गणों की 
चर्चा! के वृक्ष वन की भाँति औपलक्षणिक व्यवहारमात्र है।' तो फिर प्रकृतिरूप द्रव्य होते पर 
भी इन्हें गुण' क्‍यों कहा जाता हैं? इसके कई उत्तर हैं। ये गुण सुख, संयोग आदि गुणों वाले 
हैं; पुरुष के उपकरण होने के कारण गौण हैं तथा गुण (रस्सी ) की भांति उसके बंधनकारक हैं, 
अतः इनकी संज्ञा गुण' है।' पहले कहा गया है कि गुणों की उत्पत्ति भगवान्‌ से हुई। गुणों के 
स्रोत होते हुए भी वे परमार्थतः गुणों से परे हैं ।** सृष्टि, स्थिति और प्रलय की व्याख्या के लिए 
ही तत्त्वचितकों ने उनमें इन गुणों कल्पना की है।'* 

गुण तीन हैं--सत्त्व, रज और तम। प्रीति, लघुता (सूक्ष्मता) और प्रकाश सत्त्व गुण की 
स्वाभाविक विद्येषता है। अप्रीति, उपष्टंभ और चंचलता रजोगण की विशेषता है। विषाद, 
भारीपन और आझ्ावरण तमोगण की विशेषता है। सत्त्व के उत्कट होने पर चित्त में प्रीति का, 


कर्मणो जन्म महतः पुरुपाविष्ठितादमत्‌ | मा०्पु० २।५।२२ 
दे गत्कसितवर्रिण्यां स्वस्यां योनों परः पुमान्‌ | 
आधत्त वीय सामृत महत्तत्त॑ हिरएमयम्‌ || --भा०पु० ३।२६|१४ 
रा० २६११४; २।११८।४, २।१६५।३ 
भा०्पु० ११।२२।३७; वि० ७६।२, १३६|३-४ 
जिन बांधे सुर असुर नाग नर प्रवल करम की डोरी | --बवि० १८।२ 
हनु० ४४, कवि० ७]१२६; वि० ११२।३, रा० ६।६।५३ रा० ७|३५॥४ 
- वि० १३०३, १५१४ 
गुणाः प्रकृतेसस्वरूपानुबन्धिनः ख्वभावविशेयरः | --तत्वन्नव, ६० ४३ 
सा० सू० १६१, सा० का० 8 पर वाच०, भा० पु० ११।२८|२४ 
. साम्यावस्था च ब्यूनाविकसावेनासंदतनावरत्रा, अकार्यावस्‍्थेति यावत्‌ | --साइख्यसार, पृ० ६; 
दे०--सा० सू० १।६१ पर साइख्यप्रवचनभः्य 
१०, ना० घु० २।५८।६०, गीता, १३।२१ 
११. प्क्षतेगेणा इत्यादिवावयन्तु वनस्य वृक्षा इतिउत्‌ बोध्यम | -“साइ्ख्यसार, ए० 8 
१२. सत्तादित्रयण्च सुखप्रकाशलाधवप्रसादादिगुणवत्तया संयोगविभागादिमत्तयाइनाश्ितत्वोपादानत्वादिना च 
द्रव्यत्वेडपि पुरुषोपकरणत्वात्‌ पुरुषबन्धकत्वाच्व गुणशब्देनोच्यते, इन्द्रियादिवत्‌ | --साड्ख्यसार, ए० १० 
१३. निज इच्छा निर्मित तनु माया गन गो पार | --रा० ११६२ 
तीज त्रिगनपर परम पुरुष श्रीरमन मुकु द---वि० २०३।४ 
१४. सर्च रजस्तम इति निगुणस्य गुणास्त्रयः | 
स्थितिसर्ग निरोधेषु शुद्दीता मायया विभो: || --भा०पु० २।४।६१८ 
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अंगों में हल्केपन का, बुद्धि सें प्रकाश (ज्ञान) का तथा इंद्रियों में प्रसन्‍नता और विषयग्रहण- 
समर्थता का अनुभव होता है । जब रजोगुण उत्कट होता है तब अ्रप्रीति (कलह-प्रियता ), लोभ, 
चंचलता, विक्षोभ एवं अहंकारपूर्ण प्रवृत्ति जागृत होती है। तमोगुण के उत्कट होने पर मन में 
विषाद तथा अंगों में भारीपत का अनुभव होता है और इंद्वियाँ, आ्रावव हो जाने के कारण, विषयों 
का यथार्थ ग्रहण नहीं कर पाती ।' जगत्‌ की प्रत्येक वस्तु इन तीन गुणों से ही निरमित है। ये गण 
अपने धर्म या स्वभाव से कभी पृथक्‌ नहीं होते । इन गणों की अपेक्षाकृत प्रधानता या गौणता के 
अनुसार वस्तुओं में भी भेद हुआ करता है। अर्थात्‌, सत््वप्रधान वस्तु में शांति श्रादि का, रज:- 
प्रधान वस्तु में क्रियाशीलता आदि का,तथा तम:प्रधान वस्तु में जड़ता झ्रादि का होना अनिवार्य 
है। युगधर्म का निरूपण करते हुए तुलसी ने इन गुणों की स्वाभाविक विशेषता और प्रभाव का 
संकेत किया है--- 

सुद्ध सत्व समता बिज्ञाना। कृत प्रभाव प्रसन्‍न सन जाता।॥। 

सत्व बहुत रज कछ रति कर्मा। सब बिधि सुख बेता कर धर्मा ॥ 

बहु रज स्वल्प सत्व कछु तामस । द्वापर धर्म हरथ भय मानस ॥॥ 

ताभस बहुत रजोगुन थोरा। कलि प्रभाव बिरोध चहुूँ ओर ॥* 
सत्ययुग में समता, विज्ञान और प्रसन्‍्तता की अधिकता छुद्ध सत््वगुव की उत्कटता का प्रभाव 
है। ्रेता में कर्मकांड के प्रति निष्ठा रजोगृुण की, और सर्वंतोमुख सुख सत्त्वगूण की विशेषता है। 
द्वापर में हर्ष सत््वगण का परिणाम है, और भय तमोविशिष्ट रजोगण का। कलियग में फंला 
हुआ विरोध मोहजनित विरोध है । कलह प्रियता का कारण रजोगुण है और अज्ञान का कारण 
तमोगृण । 

इन गुणों का पारस्परिक संबंध भी भअवेक्षणीय है। ये तीनों ही प्रत्येक वस्तु में अविनाभाव 

से (साथ-साथ) रहते हैं। प्रत्येक गुण का यह स्वभाव है. कि वह श्रन्य गुणों को अभिभूत करना 
चाहता है। कभी सत्त्वगुण रज और तम को अभिभूत करके अपने धर्मों (प्रीति, प्रकाश, प्रसन्‍तता 
आदि) के रूप में प्रधानतया अभिव्यक्त होता है। कभी रजोगुण सत्त्व और तम को ब्रभिभूत 
करके अपने धर्मों (अ्रप्रीति, आसकित, प्रवृत्ति आदि) के रूप में प्रधानतया श्र भिव्यक्त होता है। 
कभी तमोगुण सत्त्व तथा रज को अभिभूत करके अपने धर्मों (श्रालस्य, मृढ़ता आदि) के रूप में 
प्रधानतया अभिव्यक्त होता है। नर-नारी की भाँति ये गुण अपने स्वरूप की प्रभिव्यक्ति करने 
में एक-दूसरे की अपेक्षा रखते हैं। ये आपस में मिलकर रहते हैं, और अपनी स्वाभाविक सहा- 
यता से अन्य गुणों के धर्मों की अभिव्यक्ति भी करते हैं ।* 


१. सा० का० १२-११ ओर उन पर वाच०, गोड० तथा पर०; भा० पु० ११।२५।२-४) गीता, १४|१७-१८ 
२, र[० ७|१०४।१-३ 
३" अन्योन्याभिभवाश्रयजननमिशथुनवृत्तयश्च गुणा: | --सा० का० १२ 
ओर भी दे०--भा०पु० ११।२५| १३-१४ 
गोडपांद ने संदर उदाहरणों द्वारा यह बात स्पष्ट की दे | रूपशीला स्त्री मुख्यतया स्नधर्म सुखादि का हेतु 
है, परंतु सौतों ओर रागियों में क्रमशः दुःख ओर मोह भी उत्पन्न करती है | प्रजापालन में उद्यत राजा 
रजःप्रधान दे, परंतु शिष्ठों के सुख ओर दुष्टों के मोह का भी उत्पादक है | विरहियों के मोह का कारण 
मेघ जगत्‌ के सुख ओर कृषकों के उद्योग का भी जनक है | (दे०--सा ० का० १२ पर भौड०) 
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अपने गृुण' नाम के अनुरूप ये सत्व, रज तथा तम जीव के बंधतकारक हैं।' कार्य ओर 
कारणरूप में परिणत हुई प्रकृति में स्थित होकर जीव उसे ग्रात्मस्वरूप समझता है। प्रकृति के 
संसर्ग से युक्त होकर तज्जन्य सुख, दुःख और मोह के रूप में अभिव्यक्त गुणों को भोगता हुग्रा 
यह अनुभव करता है कि मैं सुखी हूँ, दुःखी हूँ, मद हूँ, पंडित हूँ । भोंगे जाते हुए गुणों में आसकत 
जीव॑ तद्गरप हो जाता है। यह आसक्ति ही 'काम' है। यह काम जीव के संसारचक्र का कारण है 
जिसके फलस्वरूप वह अच्छी-बुरी योनियों में जन्म लेता है ।' इन गुणों के विभागानुसार ही 
भगवान्‌ ने ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य तथा शूद्र वर्णो की सुष्टि की है।* जन्मजन्मांतर तक गुणों से 
घिरा रहकर जीव विविध प्रकार के तापों से तप्त होता है। शंकर ने संन्धाससहित ज्ञान- 
बैराग्य को इसकी निवृत्ति का कारण बतलाया है।* 'भागवत' में कहा गया है कि गुणों पर 
विजय प्राप्त कर लेने वाला जीव भक्तियोग से भगवत्स्वरूप हो जाता है।' शंकर के मत से 
असहमत न होते हुए भी तुलसी केवल रामभक्ति और उनकी करुणा को ही इसकी निवृत्ति का 
श्रचुक उपाय मानते हैं ।” 

प्रकृति-सुष्टि---सांख्य-दशन में प्रतिपादित प्रकृति का अंतर्भाव ईश्वरवादियों ने माया के 
श्रंतर्गत किया।* शंकराचाये ने ईश्वर की सुष्टिकारणशक्तिहूपा त्रिगुणात्मिका माया को प्रकृति 
कहा है ।* समन्वयवादी भगवद्भकतों ने भगवान्‌ को 'मूलप्रकृति' भी कहा है।' उक्त माया का 
ही एक नाम 'अव्यक्त' है।* इसको 'प्रधान'! और 'प्रकृति' भी कहते हैं ।' मह॒दादि समस्त विकारों 
की जननी तथा किसी भ्रन्य प्रकृति की विकृति न होने के कारण इसकी संज्ञा 'मूलप्रकृति' है | 
यह स्वयं सामथ्यहीन और ईश्वराधीन है। भगवान्‌ के भ्रनुशासन, प्रेरणा श्र बल से ही सूष्टि- 
रचना में प्रवत्त होती है ।* भगवान्‌ कपिल ने रूपक द्वारा समझाया है कि जब परमात्मा ने 





१. सत्व॑ रजस्तम श्ति गुणाः प्रकृतिसंभवाः | 
निवध्नब्ति महाबाहों देहे देहिनम़व्ययम्‌ || --गीता, १४।५ 
सत्व॑ रजस्तम इति गणाः जीवस्य नेव मे | 
चित्तजा यैस्तु भूतानां सज्जमानों निवध्यते || --भा० पु० ११।२५।१२ 
२. दे०--गीता, १३२१ पर शा० भा० ओर रा० सा० 
, दे०--गीता, ४।१३ ओर उस पर शा० भा० 
 रा० ७|४४|३, वि० १३०।१३ 
, अस्य च निवृत्तिकारणं ज्ञानवेराग्ये ससंनन्‍्यासे गीताशास्त्रे असिद्धमू। “गीता, १३।२१ पर शा० भा० 
» भा० पु० ११(२५।३२-१३ 
, रा० ७|११७; रा० ७|४४|३-४, वि० १३० |३ 
 मायां तु अक्ृतिं विद्यांन्मायिन तु महेश्वरम | --श्वे० उ० '४]१० 
१, अक्षतिः ईश्वरस्य विकारकारणशक्तिः त्रिगुणात्मिका माया-- गीता, १३।१६ पर शा० भा० 
१०, स एवं मूलप्रकृतिः --क्रूृ० पु० २७|३ १, ब्रह्मपु० २३।४३ 
त॑ महानू प्रकृतिः सूक्षमा रजःसत्वतमोमयी | ->भा० पु० १०|१०।३१ 
११. वि० चू० ११०३ वि० ५४।३, रा० ७११ छुं० ५ 
१२. भा० पु० ३॥२६।१०, ना० पु० २।५८।५०-२ १३ वि० ४४।२ 
१३ सा० का० 2 पर पर० ओर गोड० 
१४, लव निमेष महें भुवन निकाया | रचे जासु अमुसासन माया || --र/० १/२२५॥२ 
एक रचो जग गुन बस जाकें | प्रभु प्रेरित नहिं निज बल ताकें ।। --रा० ३।१५॥३ 
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ग्रपनी माया में चित्छक्तिरूप वीये स्थापित किया तब उससे तेजोमय महत्तत्त्व उत्पन्त हुआ ।* 
गणों की साम्यदशा में प्रकृति अव्यक्त रहती है। गणों में वेषम्य होने पर उसमें विकार उत्पन्त 
होता है । भगवान ही इस वषम्य के कारण है । वे कालरूप से प्रकृति में गति उत्पन्न करते हैं; 
ग्रथवा उन्ही की शक्ति से काल गणों में क्षोभ उत्पन्त करता हैं, स्वभाव उन्हें रूपांतरित करता 
है और कर्म महत्त त्व को जन्म देता है? प्रकृति का प्रथम विकार महत्तत्व है। ततीय अध्याय 
में यह विवेचित किया जा चुका है कि 'महत्तत्त्व का ही दूसरा नाम बुद्धि है, बुद्धि का लक्षण 
प्रध्यवसाय अर्थात्‌ निइचय करना है। व्यापकता और धर्म आ्रादि प्रकृष्ट गुणों के कारण इसकी 
संज्ञा महान्‌' है। परमार्थत:, भगवान में प्राकृत बुद्धि के धर्म नहीं हैं। इसकी कल्पना भी माया 
के द्वारा की गयी है। भगवान्‌ की सुष्टिविस्तार-विषयक ईक्षा के निश्चय को ही “बुद्धि कह दिया 
गया है। ब्रह्मा इसी अ्रध्यवसायात्मक निश्चय के प्रतीक हैं | गृण-भेद से बुद्धि के त्रिविधत्व की 
चर्चा भी पिछले ग्रध्याय में की जा चुकी है 

सत्त्वविशिष्ट महत्तत््व से रजोविशिष्ट क्रियाशक्तिप्रधान अ्रहंकार* तत्त्व उत्पन्न हुआ।'* 
अहंकार भी मायिक वस्तु है जो भगवान्‌ के सृष्टिविस्तार-विषयक निश्चय को कार्यान्वित करने 
वाली शक्ति का प्रतीक है। गुण-भेद से इसके तीन रूप हैं--वेकारिक (सात्त्विक), तेजस 
(राजस ) और भूतादि (तामस) ।” वेकारिक अहंकार से मन और इंद्वियाधिष्ठातः देवता 
उत्पन्त हुए 7 तैजस अहंकार से प्राण-समेत इंद्वियों की उत्पत्ति हुई ।* भूतादि अहंकार से पंच- 
तन्मात्राओं तथा पंचमहाभूतों की उत्पत्ति हुई।* भूतों की सुक्ष्मावस्था को ही 'तन्मात्र' कहा 
गया है। उनकी उत्पत्ति का क्रम इस प्रकार है--अहंकार से शब्द, शब्द से आकाश, आकाश 
से स्पर्श, स्पर्श से वायु, वायु से रूप, रूप से तेज, तेज से रस, रस से जल, जल से गंध और गंध 
से पृथिवी की उत्पत्ति हुई।” भागवत के कपिल के अनुसार शब्द से आकाश और श्रोत्र, स्पर्श 
से वायु और त्वचा, रूप से तेज और नेत्र, रस से जल और रसना तथा गंध से पृथिवी और 
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गगन समीर अनल जल धरना | इन्ह कइ नाथ सहज जड़ करनी || 
तव प्रेरित माया उपजाए | सृष्टि हेतु सब ग्रंथन्हि गाए || रा० ५/५६।१८०२ 
» भा० पु० ३|२६।१६ 
 महदादिसष्टिहिं गुणवेषम्यात्‌ श्रुयते | --साइ्ख्यसार, ४० 
« भा० पु० ३|२६।१७; सा० पु० २॥५।२२ 
- रा० ६|१५ के 
« विं० (५४२) में आतमा - अ्रहंकार; 
मि० दे०--भा० पु० १०।६३।३५ ओर रा० ६।१५क 
- विं० पु० १|२३६, भा० पु० ३|२६।२३, ना० पु० २|५८|५२ 
« विं० पु० १२३५, भा० पु० ३।२६।२४, ना० पु० २।५८]|५३, तत्त्वत्रयं, पृ० ४५ 
 बि० पु० १|२।४६-४७, ना० पु० २।५८।५४-५५ 
* भा? पु० २।५।३१, वि० पु० १(२|४६, ला० पु० २५८|५५०५६; 
कहीं-कहीं बैकारिक (साकिक) अहंकार से ही इंद्वियों की उत्पत्ति बतलायी गयी है । 
“दे०--तक्तत्रय, पृ० ४५-४६ 
१०, विं० पृ० १।२।४६, भा० पु० २५२४ 
११. तन्मात्राणि भृतानां सझुमावस्था:। “तल्त्रय, ६० ५० 
१२: वि० पु० १|२|३७-४४, ना० पु० २|४८।४७-४५४३ 
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नासिका का प्रादुर्भाव हुआ ।' उत्पत्तिक्रम के उक्त दोनों ही मत शास्त्रसिद्ध हैं। कपिल के प्रति 
तुलसी का आदरभाव* 'भागवतपुराण' की मान्यता का ही समर्थक है। महत्त्व, अहंकार और 
पंचभूतों में गुणों का वेशिष्टच ध्यान देने योग्य है। महत्तत्त्व सत्तवप्रधान है, अहकार रज:प्रधान 
गऔर पंचभूत तमःप्रधान । 

गीता' में भगवान्‌ ने अपनी दो प्रकार की प्रकृतियों का वर्णन किया है---अपरा और 
परा।अपरा प्रकृति अष्टधा है। उसके गश्राठ भेद हैं-गंधतन्मात्र भूमि, रसतमन्मात्र जल, 
रूपतन्मात्र भ्रग्नि, स्पर्शतन्मात्र वायु, शब्दतन्मात्र आकाश, मन का कारण अहंकार, अहंकार- 
कारण बुद्धि एवं अ्रहंकारवासनाविशिष्ट अविद्यात्मक अ्रव्यक्त | अपरा प्रकृति ही माया है। 
यह विश्व-प्रपंच उसी का कार्य है। अ्रनृत, जड़, दुःखात्मक, अशुद्ध और संसारबंधनरूपा होने 
के कारण उसे 'अपरा' (निक्ृष्ट ) कहते हैं । क्षेत्रग जीव परा प्रकृति है । वह शुद्ध है, अपरा प्रकृति 
का उपजीव्य है, सत्तास्फर्तिदायक है, जगत्‌ का धारक, पोषक, रक्षक श्रादि है; श्रतएवं 'परा 
(प्रकृष्ट ) प्रकृति है ।*अष्टधा अपरा प्रकृति की मान्यता स्पष्टतया स्वीकारते हुए तुलसी ने जीव 
को उससे परिव॒त और राम को उसके परे मानकर उनकी प्राप्ति के लिए भक्तियोग का निर्देश 
किया है।* उन्होंने जीव के प्रकृतित्व का कहीं पर कोई उल्लेख नहीं किया। इसका कारण यह 
है कि अद्वेतवेदांतियों की भाँति जीव का प्रकृतित्व उन्हें मान्य नहीं है। तथापि, भ्रपरा प्रकृति 
की तुलना में 'चेतन श्रमल सहज सुखरासी', “निरमल निरंजन निरबिकार' जीव का परत्व 
उन्हें निस्संदेह स्वीकार्य है। 'विनयपत्रिका' की हरिशंकरी स्तुति में उतकी उक्ति है--- 

बामनाब्यक्त, पावन, परावर, बिभो, प्रगट परमातमा, प्रकृति-स्वामी ।* 

उपयुक्त पंक्त में प्रयुक्त 'परावर' एवं 'प्रकृति' शब्दों के ग्राधार पर यह निष्कर्ष निकाला 
जा सकता है कि यहाँ पर तुलसी ने भ्रस्पष्ट रूप से भगवान्‌ की परा और अपरा प्रकृतियों का 
उल्लेख किया है। 'परावर' का अर्थ 'इहलोक और परलोक * करने की अपेक्षा 'परतत्त्व चेतन 
जीव और अवरतत्त्व जड़ प्रकृति' करना श्रधिक समीचीन है। 'रामचरितमानस' की निम्नांकित 
पंक्ति से भी इस निष्कर्ष की पुष्टि होती है-- 

पुरुष प्रसिद्ध प्रकासनिधि प्रगठ परावर नाथ । 
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पादोध्स्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि के आधार पर परावर नाथ' का यह 
व्याख्यान कि राम त्रिपादविभूति और एकपादविभूति दोनों विभूतियों के स्वामी हैं” सर्वथा 
ग्राह्म है। कितु 'प्रावर' का दूसरा पूर्वोक्ति अर्थ भी किसी प्रकार अग्राह्य नहीं है। तुलसीदास के 
तत्त्वत्रयविषयक सिद्धांत की भूमिका में यह निरचयपूर्वक कहा जा सकता है कि उनके मतानुसार 
राम परमतत्त्व हैं, चेतत जीव परतत्त्व है, जड़ प्रकृति अवरतत्त्व है; राम 'परावर*-स्वरूप भी हैं 
झोर 'परावरनाथ' भी । 'विनयपत्रिका में व्यवहृत परावर' का दूसरा तकंसंगत ग्रर्थ यह किया 
जा सकता है कि रोम कारणरूप से 'पर' और कार्यहूप से अवर/हैं। 'तल्मिनदुष्ठे परावरे' (मु० 
उ० २।२।5) पर भाष्य करते हुए शंकर ने ब्रह्म के परावरत्व का इसी प्रकार विवेचन किया 
है--परावरे पर व कारणात्मनावरं च कार्यात्मना तस्मिन परावरे। 

कहा जा चुका है कि यह सृष्टि जीव के भोग के लिए है। संपूर्ण जगत्‌ जीव के भोगायतन 
शरीर, भोग्य पदार्थ और भोगस्थान के रूप में ही निर्मित हुआ्ना है। पूर्वोक्त अ्रमृर्त और सूक्ष्म भूत 
स्थूल शरीर आदि के बिना भोग उत्पन्न करने में असमर्थ हैं ।* अ्तएव ईश्वर उन भूतों को 
मिलाकर उन्हें स्थूल रूप प्रदान करता है। भूतों के मेलन की यह प्रक्रिया त्रिवृत्करण,' पंची- 
करण* या सप्तीकरण' के नाम से प्रसिद्ध है। दार्शनिकों ने पंचीकरण-प्रक्रिया को विशेष गौरव 
दिया है और उसी में शेष दो का अ्रंतर्भाव माना है ।” 'पंचरचित', 'जड़पंच भिले जेह देह करी' 
आ्रादि प्रयोगों से' यह प्रमाणित होता है कि तुलसी को पंचीकरण-प्र क्रिया का सिद्धांत मान्य है। 

वेदांतग्रंथों के श्राधार पर पंचीकरण की प्रक्रिया इस प्रकार है। प्रत्येक भूत के दो भाग 
कर लिये गये। फिर प्रत्येक भाग को चार-चार भागों में विभाजित कर दिया गया। वे चार 
भाग अपने भाग को छोड़कर भअन्‍न्य चार भूतों के आधे भाग में प्रविष्ट हो गये । इस प्रकार प्रत्येक 
भूत के अधेभाग का इतर चार भूतों के अ्रष्टम भाग से मिश्रण होने पर पाँच-पाँच का एक संघात 
बन गया । अपने भाग के आधिकय के कारण उनके लिए आकाश आदि का प्रयोग किया जाता 
है ।£ निम्नांकित सारणी से पंचीकरण की प्रक्रिया स्पष्ट हो जाएगी--- 

पंचीकृत स्थूल झ्राकाशतर है आ० + रू वा० + ह्ुेश्र० + दर ज० + है १० 





#. ». वायु न है वा० नी दता० के इआअ० नी क्षजे० क॑ कै १० 

४». #. अग्नि न्‍5 ई ० +॑ छुश्रा० + छंवा० +- हे ज० क॑ कु 7० 

». » जल + हे ज० नी इुआ० न चवा० # इश० क॑ छ १० 

». # प्रेथिवी न्‍८ ई पृ० + द्झ्रा० न छवा० + ई अ० -+ कई ज० 
१. यजु० ३१३ 


२. मा० पी० और सि० ति० १।११६ 

३. तानि च तावशानि भृतानि भोगायतन शरीर भोग्यन्च विषयमन्तरेण भोग॑ जनवितुमशकनुवन्ति 
“सिं० बि०, पृ० १६५ 

४. छा० उ० ६।३।३, ब्र० सू० २|४।२० 

५० वि० च० ६०; सि० बि०, १० १६५३ यतीन्द्र ०, ५० ६५ 

६- यतीन्द्र ०, अवतार ४, अनुच्छेद ५२ 

७. दे०--सि० बि०, १० १६६-१६९ यतीन्द्र ०, पृ० ६६ 

८. रा० ४|११|२, कवि० ७|२७ 

६- पन्‍्चदशी, १(२७:च० प०५५० १६७; सि० बि०, ए० १६७-१७१; यत्ीन्द्ृ०,अवतार ४, अनुच्छेद ५१-५६ . 


जड़ जगत्‌ १५७ 


इन्हीं पंचीक्षत स्थृलभूतों से ब्रह्मांड-समष्टि का निर्माण हुआ । पौराणिक परंपरा में सृष्टि- 
प्रक्रिय का निरूपण करते हुए बतलाया गया है कि महत्तत्त्व, अहंकार और पंचभूत व्यवहित 
थे। प्रतएव भोगायतन आदि की रचना करने में प्रसमर्थ थे। भगवान्‌ ने उनमें प्रवेश किया। वे 
संहित हुए। ईश्वराधिष्ठित होने पर उनसे एक महान्‌ अंड की उत्पत्ति हुई ।* अ्रंडस्थित भगवान्‌ 
से ब्रह्मा उत्पन्त हुए; ब्रह्मा-रूप से ही भगवान्‌ ने चतु्दंशलोकयुकत असंख्य अ्रंडों की रचना 
की । उपयु कत अंड में ही समस्त लोकों और प्राणियों का झ्राविर्भाव हुआ । चौदहों भुवन इसी 
श्रंड में स्थित हैं । ब्रह्मा के पुत्र मनु से नर-सृष्टि का विस्तार हुआ |  तुलसीद्धस ने काकभुशुंडि 
के मुख से सप्तावरण का भी उल्लेख कराया है।* उपयु क्‍त अंड या ब्रह्मांड सात आवरणों से 
परिवृत है। भूमंडल अपने दस गुने रसमात्र जल से, जल दस गुने रूपमात्र अ्रश्नि से, श्रग्ति दस 
गुने स्पर्शमात्र वायु से, वायु दसगुने दब्दमात्र आकाश से, श्राकाश दसगने अहंकार से, श्रहंंकार 
दसगुने महत्ततत्व से शोर महत्तत्त्व दसगुने प्रधान से आ्रावृत है।' ये ही सप्तावरण हैं। यह संपूर्ण 
जड़ चेतनात्मक विश्व विष्णुशक्ति से ग्रावृत है। यह समस्त जगत्‌ भगवान्‌ से व्याप्त है--इस 
तथ्य पर बल देने के लिए भागवतकार ने रुद्र, प्र क्लाद, ब्रह्मा, धृतराष्ट्र, शुकदेव, दत्तात्रेय आदि 
वक्‍ताओं से यह बात अनेक बार कहलायी है कि परमेश्वर ने इस विध्व की रचना करके उसमें 
प्रवेश किया ।' 

स्थल जगत्‌ के रूप में करोड़ों ब्रह्मांडों* की रचना हुई। ब्रह्मांड को तुलसी ने अंडकटाह' 
और 'अंडकोस” भी कहा है।' “भुवननिकाय' और “भुवनकोटि' आदि ब्रह्मांडों की अ्रमंख्यता 
के ही द्योतक हैं।'*' इस सप्तद्वीपवती पृथ्वी पर स्थित पुण्यभूमि भारतवर्ष * उन सभी ब्रह्मांडों 
में संदरतम देश है। यह पृथिवी कच्छुप, कोल, शेषनाग भ्ौर दिग्गजों पर थमी हुई है।' दसों 
दिशाप्रों की रक्षा के लिए दस दिकपाल हैं । “सारी सृष्टि में तीन लोक हैं---ताकलोक,म ही लोक 
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और पाताललोक । उन्हीं का चोदह भुवनों के रूप में वर्णन किया गया है।' 'भुवन' और 'लोक' 
आदि शब्दों का व्यवहार पर्यायरूप में हुआ है। इन चौदह भवनों के श्रंतर्गत सत्यलोक, विधि- 
लोक, शिवलोक, दिक्‍पालों के लोक, अभ्रमरावती, भोगावती झादि विशिष्ट लोकों की भी कल्पना 
की गयी है । लोकों के समृचित व्यवस्थापन के लिए लोकपतियों का भी विधान है ।* जीव 
के केंद्र-बिदु से स्वर्ग और नरक विशेष ध्यान देने योग्य हैं। ऐश्वयेंशाली देवलोक स्वर्ग इंद्र 
की राजधानी है।* वह जीवों के पुण्यकाल की भोगभूमि है।” कल्पलता, कामधेनु, कल्पवृक्ष, 
पीयूष आ्रादि स्वर्ग-के ही दिव्य पदार्थ हैं।न्रकलोक"* पापी जीवों के यातना-भोग की भूमि है।' 
नरक अनेक है जिनमें, कष्टदायकता की दृष्टि से, रौरव का स्थान अन्यतम है ।' मृत्युदेव यम- 
राज नरकलोक के शासक हैं | अतएव उसे यमपुर या यमनगर भी कहा जाता है। उस देश की 
नदी का नाम वैतरणी है जिसमें यमदूतों के द्वारा अधी जीवों की नाना प्रकार से यातना की जाती 
है।' नरक से त्राण पाने का एक मात्र उपाय रामभक्षित है। 
त्रिविध-सष्टि-विस्तार---तु लसी दास ने त्रिविध सृष्टि और नाना भाँति से सृष्टि-विस्तार 
का भी उल्लेख किया है--- 
क. जेह सृष्ठि उपाई त्रिबिध बनाई संग सहाइ न दूजा।? 
ख. उदर मसाँफि सुन अभ्रंडजराया। देखेउ बहु ब्रह्मांड निकाया ॥। 
ख्रति बिच्तित्र तहें लोक अनेका । रचना श्रधिक एक ते एका || 
कोटिन्ह चतुरानन गौरीसा। अगनित उडगन रबि रजनीसा ॥ 
ग्ररनित लोकपाल जम काला। अ्रगनित भूधर भूमि बिसाला॥। 
सागर सरि सर बिपिन अपारा । नाना भाँति सुष्टि बिस्तारा॥ 
सर मुतरि सिद्ध नाग नर किन्तर। चारि प्रकार जीव सचराचर॥** 
तजिबिध' का व्याख्यान गनेक प्रकार से किया जा सकता है। वेदांत-प्रंथों में सृष्टि-प्रक्रिया के 
क्रमिक निरूपण के प्रसंग में तीन प्रकार के समष्टिगत और व्यष्टिगत शरीरों का वर्णन मिलता 
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है--कारणशरीर, सूक्ष्मशरीर और स्थूलगरी र; इन्हीं को नामांतर से 'अब्याक्ृत', अमूर्त' और 
'मूतते' भी कहा गया है।' सांख्य-दर्शन में जड़-सुष्टि के तीन रूप बतलाये गये हैं--प्र कृति, 
प्रकृति-विकृति और विक्ृतिमात्र ।* विविध प्रकार की सृष्टियों का वर्णन करते हुए भागवतकार 
ने भी त्रिविध सर्गे की चर्चा की है--प्राकृत, वक्त और कौमार या प्राकृत-वेक्ृत ।* तुलसी-दर्शन 
की दृष्टि से इस विषय में केवल इतना ही कहा जा सकता है कि सृष्टि की ये त्रिविधताएँ उनकी 
विचार-धारा के विरुद्ध नहीं हैं। कई स्थलों पर केवल भोगायतन को केंद्र मानकर भी त्रिविध 
सुष्टि का निरूषण किया गया है--देव, तैयेक एवं मानुष्य ।* इन संस्थानों का नाक्मोल्लेख करके 
तुलसी ने इनकी मान्यता की स्पष्ट अभिव्यक्ति की है ।भागवत' के भ्रकर ने भी इस प्रकार के 
त्रिविधत्व का उल्लेख किया है और संस्थान-भेद से जीव-सर्ग के तीन प्रकार वतलाये हैं--देव, 
मनुष्य और तियंक्‌ ।* देवता, पितर, असुर, गंधवे-अप्सरा, यक्ष-राक्षस, सिद्ध-चारण-विद्याधर, 
भूत-प्रेत-पिशाच और किन्नरादि के रूप में देव-सृष्टि श्राठ प्रकार की है।' इस प्रसंग में यह 
स्मतंव्य है कि राम के अतिरिक्त समस्त चेतन-समुदाय, माया का वशवर्ती होने के कारण, जीव- 
रूप ही है! मनुष्य-सग एकविध है ; तियेक-सर्ग पाँच प्रकार का है--पश्ु, मृग, पक्षी, सरीसुप 
और स्थावर ।* 

चराचरात्मक जगत्‌ * के नाना प्रकार से सुष्टि-विस्तार का विशद उपन्यास पुराणों का एक 
मुख्य विषय है। सर्ग-विस्तार-वर्णन तो उनका ग्रावश्यक लक्षण माना गया है। ''त्रिष्णुपुराण के 
अनुसार मूल सर्ग नौ प्रकार के हैं।'* 'भागवतपुराण' में दस प्रकार के मुख्य सर्गो के साथ ही 
ग्यारहवें प्रकार के देवसर्ग का वर्णन किया गया है।'* अनेक प्रकार की प्राकृत और वेकृत* 
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सृष्टियाँ हुईं। पाँच प्रकार का अविद्यासर्ग, पाँच प्रकार का नगात्मक सर्ग, श्रद्टाईस प्रकार का 
तिर्यक्सर्ग, आठ प्रकार का देवसर्ग हुआ ।' सप्तद्वीपा और नवखंडवती पृथिवी, सात पाताल- 
लोकों, सात ऊध्वेलोकों, विभिन्‍न ग्रहमंडलों, इस प्रकार असंख्य ब्रह्मांडों एवं तद्गत अ्रसंख्य 
भोगायतनों तथा भोग्यवस्तुओं की रचना हुई । तुलसी ने इस सृष्टि-विस्तार का वर्णनन 
करके केवल संकेत ही किया है। इसके दो कारण हैं। पहला यह कि उनके प्रतिपाद्य भगवान्‌ 
राम हैं। राम और रामभक्ति की परमार्थता प्रतिपादित करने के लिए जितनी चर्चा श्रपेक्षित 
थी, कवि ने अग्नने को वहीं तक सीमित रखा | दूसरा यह कि काव्योचित रमणीयता की दृष्टि 
से भी पौराणिक व्यासशली में सर्ग-विसर्ग-वर्णन श्रनपेक्षित था । 

प्रलय--तुलसी दास ने अपनी क्ृतियों में प्रलय का उल्लेख तो बहुत बार किया है, कितु 
उसके स्वरूप, प्रकार ग्रादि का सैद्धांतिक निरूपण कहीं नहीं किया। वेदांत और पुराणों के 
आधार पर ही उनकी प्रलय-विषयक मान्यता का दिग्दर्शत किया जा सकता है। कार्य का सृक्ष्म- 
रूप से अपने कारण में श्रवस्थित हो जाना 'प्रलय' है।* दूसरे शब्दों में, त्रेलोक्यविनाश को 'प्रलय' 
कहते हैं । “विष्णुपुराण' के पराशर और 'भागवत' के शुकदेव ने प्रलय के तीन प्रकार बतलाये 
हैं--नेमित्तिक, प्राकृत और आत्यंतिक । कल्प के श्रंत में सारे विश्व को अपने अंदर लीन करके 
ब्रह्मा और तत्पश्चात्‌ शेषशायी भगवान्‌ योगनिद्रा* में शयन कर जाते हैं। यह नैमित्तिक प्रलय 
है। ब्रह्म ूपधारी हरि का शयन करना ही इस प्रलय का निमित्त है, अतएव इसे 'नेमित्तिक' 
कहते हैं।' इसी को 'दनंदिन' प्रलय कहा गया है। कल्प (एक सहस्र चतुर्यगी ) ब्रह्मा का एक 
दिन है ।* अ्तएव इसका नाम 'देनदिन' प्रलय भी है। तुलसी का 'कल्पांत* शब्द इसी प्रलय 
का ज्ञापक है। 

ब्रह्मासमेत समस्त कार्यों का विनाश 'प्राकृत' प्रलय है।' इस प्रलय में स्थूल पृथिवी से लेकर 
महत्तत्त्वपर्य॑त संपूर्ण विकारों का संहार हो जाता है। भ्रर्थात्‌ महत्तत्त्व, अहंकार और पंचतन्मात्र--- 
ये सातों प्रकृति-विकृतियाँ अपने कारण मूलप्रकृति में लीन हो जाती हैं। प्रकृति और पुरुष 
परमात्मा में लीन हो जाते हैं ।*' तुलसी ने 'लय' या 'प्रलय' शब्द का प्रयोग प्रायः 'प्राकृत प्रलय/ 
के अर्थ में किया है--'जग संभव पालन लय कारिनि', 'उतपति थिति लय बिषहु श्रमी कें', 
'भुकुटि बिलास सृष्टि लय होई, 'उतपति पालन प्रलय समीहा' आदि संहार, पराभव, नाश, 
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विश्ञाम श्रादि शब्दों ते भी उनका प्रभिश्राय प्राकृत प्रलय से ही है।' प्रलय का क्रम सृष्टि- 
विपरीत क्रम है। पृथिवी जल में, जल तेज में, तेज वायु में समा जाता है। इसी क्रम से महत्तत्त्व 
अ्रव्यक्त में लीन हो जाता है। प्रलय के बादल और अग्ति,” उनचास पवन आदि प्रलय के 
इसी क्रम के सूचक हैं । 

उपयु वत दोनों प्रलथों में कर्म का उपरम तो हो जाता है लेकिन अज्ञान का नहीं। फलतः 
संसारचक्र का नाश नहीं हाता। इसलिए वे प्रलय आत्यंतिक नहीं है। तापत्रथ' को जानकर 
ज्ञान-वेराग्य उत्पन्त होने पर ब्रह्मसाक्षात्कार द्वारा प्राप्त सर्वमोक्ष को 'आ्रात्यंत्तिकप्रलय' कहते 
हैं। तुलसी के विदेहमुक्त श्रथवा जीवन्मुक्त पात्रों का 'हरिपदलीन' भ्रथवा ब्रह्मतीन” होना” 
आ्रात्यंतिक प्रलय है। भेद्भवितिकांक्षी सगुणोपासक का 'लय' नहीं होता।* तुलसी की प्रलय- 
भावना के विषय में भी यह स्मरणीय है कि राम ही प्रलय-कारण हैं। सृष्टि-प्रलय उनका भृकुटि- 
विलास या इच्छामात्र है। विभिन्‍न नामों से अभिहित माया, शिव, भवानी, काल ग्रादि निमित्तों 
के प्रेरक वे ही हैं। जिस भक्त पर उनको कृपा होती है वह सभी प्रकार के प्रलयों के प्रभाव से 
मुक्त रहकर दास्यभक्ित का आनंद प्राप्त करता है--'नहाप्रलयहुँ नास तब नाहीं ।** कहीं-कहीं 
'नित्यप्रलय' की चर्चा भी की गयी है। सुपुप्त्यवस्था ही “नित्यप्रलय' है, क्योंकि उसमें समस्त 
कार्यो का तिरोभाव हो जाता है।' तुलसी ने नित्यप्रलय की व्यंजना नहीं की । जीव के सुख- 
दरायन और योगी की सुपुष्तिकल्पा योगनिद्रा में इस प्रलय की सांकेतिक अभिव्यक्ति संकोच के 
साथ ही मानी जा सकती है। 

जगत्‌ का स्वरूप--जगत्‌ के स्वरूप के विषय में तुलसीदास ने तीन प्रकार की उकितियाँ की 
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१. जगत असत्य है। 
२. जगत्‌ राम का रूप है, भ्रतः सत्य है । 
३. जगत्‌ को सत्य, भूठ या उभयरूप मानना तीनों ही भ्रम हैं। 
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१. जगत असत्य ', असत्‌, अविद्यमान, भूठा या मृषा* है--- 
भूठो है, फूछो है, भूठो सदा जग, संत कहंत जे अंतु लहा है। 
ताको सहै, सठ ! संकठ कोटिक, काढ़त दंत, करंत हहा है।।' 
'कवितावली' की उपर्युक्त पंक्तियों में तुलसी ने अपनी मान्यता बड़े ही जोरदार शब्दों में उप- 
स्थापित की है। कवि की ये पंक्तियाँ जगन्मिथ्यावादियों का मज़ाक उड़ाने के लिए लिखी गयी 
हैं --यह कहना न्‍्यायोचित नहीं है । हमारे विचार से, तुलसी का आशय बिलकुल स्पष्ट है-- 
तत्त्वज्ञानी वेदांतियों ने जिस जगत्‌ के मिथ्यात्व की डके की चोट पर बारंबार घोषणा की है, 
उसके लिए मृूढ़ जीव करोड़ों क्लेश सहता है, चारों श्रोर खीस निपोरता फिरता है। जगत्‌ के 
असत्यत्व और दोषदर्शन की यह व्यंजना विरागभाव उद्दीप्त करने के लिए की गयी है। यहाँ पर 
उन्होंने जगन्मिथ्याबाद का समर्थन किया है । जगत्‌ का मिथ्यात्व समभाने के लिए तुलसी ने 
ब्रनेक प्रकार के उपमानों या दृष्टांतों की योजना की है--- 
१. रजत सोप महुँ भास जिसि जथा भानुकर बारि। 
२. जग नभ-बादिका रही है फलि फूलि रे। 
३. बृइदयो मगबारि खायो जेवरी को साँप रे । 
४. मृग-भ्र म-बारि सत्य जिय जानी। तहूँ तू मगत भयो सुख मानी । 
५. स्रग महँ सर्प बिपुल भयदायक, प्रगट होइ अ्रबिचारे । 
६. सो नर इंद्रजाल नह भूला । जापर होइ सो नठ अनक ला । 
७. मोहनिसा सब सोवनिहारा । देखिश्र सपन श्रनेक प्रकारा । 
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३. अर्थ अविद्यमान जानिय संख्ति नहिं जाइ गोसाई | --विं० १२०|२ 
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जदपि मृषा तिहँ काल सोइ भ्रम न सके कोड टारि | --रा० १।११७ 
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जिम्त प्रकार अधिष्ठानरूप सीप, सूर्यंकिरण, रस्सी और माला ही सत्य पदार्थ हैं; अध्यस्त रजत, 
जल और सर्प मिथ्या है; उसी प्रकार अ्रधिप्ठानरूप राम ही एकमात्र सत्य तत्त्व हैं, भ्रध्यस्त 
जगत्‌ मिथ्या है। अ्रध्यास के कारण, अआंतिवश, सत्य प्रतीत होता है। वृवोद्धुत 'यत्सत्वादसूघेव 
भाति सहले रज्जों बथाहे जन मः और जासु सत्पता तें जड़ माया। भास सत्य इब मोहसहाया।' 
जी उत्ष्तियों के द्वारा तुलसी ने अपने सिद्धांत की संगयमुक्त पुष्टि कर दी है१ बाजीगर ही सत्य 
है, उसकी रचना सत्य नहीं है। ऐद्रजालिक राम की माया द्वारा रचित इंद्रजालरूप यह विश्व 
भी मिथ्या है। स्वप्न में देखे गये पदार्थों की भांति जाग्रदवस्था में अनुभूत यह जगत्‌ भी मृषा है। 
माहनिद्रा के कारण ही सत्य-सा भासित होता है । इस प्रकार तुलसी के मतानुसार जगत्‌ मिथ्या 
है। महामायी भगवान्‌ राम की शतरंज-खेला है जिसके मोहरे, उनके घर और गतिविधियाँ, 
सभी काल्पनिक हैं।* 
यहाँ जिज्ञासु यह प्रश्न कर सकता है--यदि यह जगत्‌ मिथ्या है तो जीव के कष्ट का हेतु 
कंसे बन जाता है ? तुलसी का उत्तर है कि भ्रम के कारण--- 
जो जग म॒षा तापत्रय-प्रनुभव होइ कहहु केहि लेखे। 
कहि न जाय मुगबारि सत्य, अम ते दुख होइ बिसेले। 
सुभग सेज सोवत सपने, बारिधि बूड़त भव लागे। 
कोटठिहुँ नाव न पार पाव सो, जब लगि श्रायु न जागे ।* 
श्रम में अध्यस्त वस्तु का ही भावन होता है। रस्सी, इंद्रजाल, मृगजल, स्वप्न आ्रादि में प्रतिभात 
सर्प आदि सब झूठे है, लेकिन अज्ञान के कारण प्रवृत्ति के हेतु बतकर लोगों को कष्ट देते हैं । वेसे 
ही, सत्य-रूप में प्रतीयमान यह मनःकल्पित जगत्‌ भी जीव के कष्ट का हेतु बनता है।* अज्ञान 
की निवृत्ति हो जाने पर सर्प आदि का भय तिरोहित हो जाता है। उसी प्रकार जगद्विषयक 
भ्रध्यास की निवत्ति से, अधिष्ठानरूप राम का ज्ञान हो जाने पर, जगत्‌ की भी निवृत्ति हो जाती 
है । जगत्‌ का स्वरूप मायिक है; वह माया ही है।' साया की रचना” होने के कारण वह मायिक 
है; माया की भाँति दुर्जेय एवं अनिवंचनीय होने के कारण मायास्वरूप है। माया के स्वरूप की 
१. क्रशर-+रा० १११७; वि० ६६४; वि० ७३|२४ वि० १३१६।२३ वि० १२२।३; रा० ३|३६|२; 
रा० २।६३।१; रा० ३।३६।३३ कवि० ७४१३ ओर भी दे०-वि० ७४।२, ११६।३-४,१२०|३, १२१२ 
१४०|२, १८८३, रा० १११८१, २६२, दो० २४५०-४७ 
२. वि० २४६|४ 
३. वि० १२१।२-३ 
४. अध्यस्तमेव हि परिस्फुरति भ्रमेषु | ->सं० शा० १।३६, दे०--सि० वि०, पएृ० १६३ 
५. एहि विधि जग हरे आश्रित रहई | जद॒पि असत्य देत दुख अहई || --रा० १।११८। १ 
६. कहि जग गति मायिक मुनि नाथा | कहे कछुक परमारथ गाथा )| --रा० २।२४७। १ 
गो गोचर जहेँ लगि मन जाई | सो सव माया जानेहु भाई || ->रा० ३॥१५॥२ 
ऊमरि तरु बिसाल तव माया | फल ब्रह्मांड अनेक निकाया || --रा० ३।१३।३ 
७, रा० १।२२५।२ (रे जासु अनुलातन माया |), ३।१५।३ (एक रचे जग गुन बस जाकें) 
5. केसव ! कहि न जाइ का कहिये | 


१६४ तुलधी-दर्शव-मौमांस! 


विश्येषताएं उसके स्वरूप की विशेषताएँ हैं। जगत्‌ के स्वरूप को तुलसी-प्रतिपादित माया के 
द्विविध रूपों की भूमिका में सरलता से समझा जा सकता है । जगत्‌ की रचयित्री विद्यामाया है। 
वह राम की शक्ति है । उतसे अभिन्‍न है । तदनुसार तन्निर्मित यह जगत्‌ भी राम से अभिन्न है। 
उनका रूप है। अरस्तित्वहीन नहीं है। मोहकारिणी अविद्यामाया जीव के ज्ञान को आवृत कर 
लेती है । परिणामस्वरूप वहू जगत्‌ को राम-रूप में न देखकर अपने भोगायतन, भोग्यपदार्थ भर 
भोगस्थान के रूप में ही देखता है। उसका जागतिक ज्ञान सर्वथा मनःकल्पित है। मोह के दूर हो 
जाने पर, ज्ञान या भक्ति का उदय होने पर, सत्य अ्धिष्ठान को जान लेने पर, जिस प्रकार 
अविद्यामाया का तिरोधान हो जाता है, उसी प्रकार अविद्या के कारण मनोभासित जगत के 
नामरूप का भी | यही जगत्‌ का 'नियु ल हो जाना या हेरा जाना है। जिस प्रकार मिथ्या: 
अविद्यामाया इस अर्थ में मिथ्या नहीं है कि उसका कोई अध्तित्व ही नहीं है; बल्कि, वह इस 
श्र्थ में मिथ्या है कि उसका बाघ हो जाता है, उसका अपना कोई स्वतंत्र और स्थायी स्वरूप नहीं 
है; उसी प्रकार यहु जगत्‌ भी केवल इस अथ में मिथ्या है कि वह एकरूप से सर्वकालवर्ती नहीं 
है। वह केवल पा रमाथिक दृष्टि से मृषा है, व्यावहारिक दृष्टि से नहीं । उसकी सत्ता वंध्यापुत्र, 
आकाशपुष्प या शशविषाण की भाँति अलीक कदापि नहीं है। 
उपर्युक्त विवेचन से यह निष्कर्ष नहीं निकालना चाहिए कि तुलसी को जगत्‌ का अस्तित्व 
ही अ्रमान्य है। वे सत्य के दो रूप मानते हैं--परमाथिक सत्य और व्यावहारिक सत्य । 
व्यावहारिक सत्य का अस्तित्व सापेक्ष है। यदि पूर्वोक्त दुष्ठांतों पर ध्यान दिया जाए तो यह 
बात और भी स्पष्ट हो जाएगी। सर्प ग्रादि विवतत हैं, क्योंकि उनके अधिष्ठान रज्जु आदि ही 
सत्य हैं। यह “रज्जु' जगत्‌ का ही अंग है, भ्रतः उसकी सत्यता का प्रतिपादक है | परंतु रज्जु 
का अस्तित्व शाइवत नहीं है। वह नश्वर है। जिस प्रकार रज्जु की तुलना में अध्यस्त सर्प 
भिथ्या है, उसी प्रकार परमार्थरूप राम की तुलना में जगत असत्य है, क्योंकि उसका रूप परि- 
वर्तनशील है। 'बृदय श्रसत दुखकारी “ में असत' का यही अर्थ) है। 'मृषा' आदि शब्द भी उसकी 
परिवर्ततशीलता या भंग्रता के ही व्यंजक हैं, अस्तित्वहीनता के नहीं। श्रद्वेतवेदांत” की भाँति 
देखत तब रचना बिचित्र हरि | समुझ्ि मनहिं मन रहिये || 
सनन्‍्य भांति पर चित्र रंग नहिं, तनु बिनु लिखा चितेरे | 
थोये मिट॒इ न मरइ भीति, दुख पाश्म एहि तनु हेरे || --वि० ११११-०२ 
अद्वेतवेदांत में भी 'मिथ्या? का अर्थ अतत! नहीं दै, प्रत्युत अनिवचनीय? है (पम्चपादिका, पू० ४) 
“दे०भा०दु० (बृ०३०), ४० ४४२ 
१. तुलसिदास जग आपु सहित जब लगि निरमूल न जाई | --बि० १२२५ 
२. जेहि जाने जग जाई हेराई | जागें जया सपन भ्रम जाई | --रा० १।११२।१ 
३. सो दासी रघुबीर के सम्ुके मिथ्या सोपि | --रा० ७।७१ख 
४. तात्िक दृष्टि से यह भी समझ रखना चाहिए कि कभी-कभी लोग ताप को ही रस्सी समझ बैठते हैं | ऐसी 
दशा में अधिष्ठानरूप सपे ही सत्य है ओर अध्यस्त रज्ज़ु मिथ्या है | 
५७ विं० १२०।४ 
६. यद्दिषया बुद्धि: व्यभिचरति तद्सतू--गीता, २१६ पर शा० भा० 
७, त्रिविध सत्वम्‌ | परमाथंसत्वं बरह्मयणः । अरथक्रियासामर्थ्य सत्त्तं मायोपाविकमाकाशादेः | 
अविद्योपाधिक सत्त रजतादेरिति । अन्यत्राप्यक्रमू--- 
कालत्रये ज्ञातकाले प्रतीतितमये तथा | 


अड़ जगत्‌ १६५ 


तुलसी-साहित्य में निरूपित सत्ता के तीन रूप हैं--पारमाथिक, व्यावहारिक और प्रातिभासिक। 
राम की सत्ता पारमाथिक है। जगत्‌ की सत्ता व्यावहारिक है। रज्जुसर्प आदि प्रातिभासिक 
सत्ताएँ हैं| वंध्यापुत्र, श्राकाशकुसुम, शशघ्य ग श्रादि) अ्रलीक या तुच्छ पदार्थ हैं --ये अनुभव के 
विषय नहीं हैं; झ्रतएवं इनकी सत्ता अ्रमान्य है । तो फिर तुलसी ने जगत्‌ को रज्जुसयं, मृगजल, 
इंद्रजाल, स्वप्न आदि के समान क्‍यों कहा ? इसका समाधान अलंकारणास्त्र की दृष्टि से किया 
जा सकता है तुलसीदास को उपमाग्रों के द्वारा जगत्‌ की ग्रपारमाथिकता, उसकी व्यावहा रिकता, 
प्रतिपधादित करनी थी। जगत के पदार्थ स्वयं उपमेय थे। उपमानरूप में उनकी निबंधना नहीं 
की जा सकती थी; क्योंकि, उपमा के लिए दो भिन्‍न पदार्थों का साधम्यं-निरूपण आवश्यक है।' 
श्रतएव प्रातिभासिक सत्ताओ्ों का उपमान बनाया गया। दोनों स्वरूपत: भिन्‍त हैं। रज्जुसर्प, 
इंद्रजाल, स्वप्न आदि का बाध लौकिक प्रमाणों से हो जाता है। परंतु ये प्रमाण जगत्‌ की प्रतीति 
ही कराते हैं, न कि बाध । दूसरी ग्रोर, दोनों में अपारमाथिकता का साधम्य भी है। इसी ब्राधार 
प्र उपमाश्रों का विधान किया गया । प्रातिभासिक उपमानों की योजना का प्रयोजन है जगत्‌ 
की नश्वरता की प्रतीति कराना । तुलसी ने अपना यह मन्तव्य सटीक शब्दों में स्पष्टतया व्यक्त 
कर दिया है--“नस्व॒र रूप प्रपंच सब देखहु हृदर्य बिचारि।* 
ब्रह्मवादी शंकराचार्य ने भी जगत्‌ को स्वप्तनवत्‌ अलीक समभने की मान्यता का खंडन 
किया है।* तुलसी की 'ब्यवहारी सुखकारी' 'सरग नरक जहें लगि व्यवहारू, बूकके नाह 
ब्यवहार' आ्रादि उक्तियाँ" जगत्‌ के नास्तित्व का विरोध और उसकी व्यावहारिक सत्यता का 
समर्थन करती हैं। जो उसके व्यावहारिक स्वरूप की वास्तविकता को जान लेता है वह मृगतृष्णा 
या सपंभ्रम-जैसी अन्यथाप्रतीति से क्लिशित नहीं होता -.. 
क. में तोहि श्रब जानयो संसार । 
बाँधि न सकहि मोह हरि के बल, प्रगट कपठ-श्ागार ॥ 
देखत ही कमनीय, कहछू नाहिन पुनि किये बिचार। 
ज्यों कदली-तरु सध्य निहारत, कबहुँ न निकसत सार ॥ 
तेरे लिए जनम अनेक में फिरत न पायों पार। 





बाधाभावालदार्थानां सचत्रेविध्यमिष्यते || 
ताखिकं ब्रह्मणः स्व व्योमादेव्यावहारिकम | 
रूप्यादेरथजातस्य प्रातिभासिकमिष्यते || 
लौकिकेन प्रमाणेन यद्‌बाध्यं लोकिकेवधों | 
तत्मातिभासिक सत्त बाध्यं सत्येव मातरि || 
वैदिकेन प्रमाणेन यदवाध्यं वैदिकेवधों | 
तद्व्यावहारिक सच्त बाध्यं मात्रा सहैव तत्‌ )। --सर्वद्शनसंयह, पृ० ४४६ 
१. रा० ७|१२२ |८-६ 
२. काव्यप्रकाश, १०|८७; साहित्यदपंण, १०|१४ 
३० रा? ६७७ 
४० दे०--म्र० सू० २२।२६ पर शा० भा० 
५० क्रशशः--विं० १२१४) रा० २।६२।४; वि० १८८|५ 
६ « वि० १८८ १-३, ५ 





१६६ तुलसी-द्श न-मी मांसा 


महानोह-मगजल-सरिता महुँ बोर॒यों हों बार्राह बार॥ 
ख. तातों करहु चातुरी जो नाँह जाने मरणम तुम्हार। 
सो परि डरे मर रज-प्रहि तें, ब््क नह ब्यवहार !। 


घन-दामिती, धुआँ के से धौरहर' अ्रादि उपमानों द्वारा भी जगत्‌ का अनित्य (विकारी ) 
रूप भ्रंकित किया गया है ।' इस प्रकार के उपमानों की योजना में यह बात ध्यान देने योग्य हैं 
कि उन प्रसंगों में तुलसी का उद्देश्य जगत्‌ का अ्नित्यत्व बतलाकर संसारविषययासक्त जीव का 
उदबोधन करके उसे परमार्थरूप रामभक्ति की ओर प्रेरित करना है। अलीक 'नभ-बाटिका 
व्यवहारत: सत्य 'कदलीतह' झ्ादि उपमान जीव के मोह और जगत्‌ की माथिकता एवं निस्सारता 
का द्योतन करने के लिए प्रयुक्त हुए हैं | कांतार, व्याल, गयंद, समुद्र, सरिता, जाल, वृक्ष, यामिनी 
आदि (उपमेय संसार की ) उपमाएँ उसकी भयावकता, कष्टका रिता, दुष्परिहायंता तथा मोह- 
जनितता ज्ञापित करती हैं ।* निष्कपं यह है कि जगत्‌ की असत्यता (भ्रसता नहीं) सापेक्ष है। 
प्रातिभासिक और अलीक सत्ताओ्रों की तुलना में जगत्‌ ही सत्य है। वह केवल राम की सत्यता 
के प्रकाश में असत्य है। वह भी केवल इस अर में कि राम परमार्थे हैं, जगत्‌ परमार्थ न होकर 
व्यावहारिक है। तुलसी का यह सिद्धांत उनके शंकर और लक्ष्मण ने बहुत ही प्रांजल एवं प्रोढ़ 
शब्दावली में स्थापित किया है--- 


क. जगत प्रकास्य प्रकासक रामू । सायाधोस ज्ञान गन धाम ॥ 
जासू सत्यता तें जड़ माया। भास सत्य इब मोह सहाया ॥ 
रजत सीप महुँ भास जिसि जथा भानुकर बारि। 
जदपि मृषा तिहुँ काल सोइ श्रम न सके कोउ टारि ॥ 
एहि बिधि जग हरि आराश्चित रहईं। जद॒पि श्रस॒त्य देत दुख अहई ।॥। 
ख. जोग बिपोग भोग भल मंदा। हित भ्रनहित मध्यम भ्रम फंदा।। 
जनम सरन्‌ जहें लगि जग जालू। संपर्ति बिपति करमसु श्ररु कालू ॥। 


रकम. नोमान०+००का. मुवनरस+मज फैनकका. चत अल... जककरनानानना पु] कक जनक हा हलगाफिकनमीक.. पननशनिनमजरनन-ममनमकनमनभ मम 


१. जाग जाग जीव जड़ | जोहै जग-जामिनी | 
देइ-गेह-नेह जानि जेपे धव-दामिनी || 
सोबत सपनेहूँ सद्दे ससति-सताप रे। 
बूड़ थो मृग-बारि खायो जेवरी को साँप रे || --वि० ७३|१-२ 
धुआं के से धौरदर देखि तू न भूलि रे। --विं० ६६।४ 
२. नहिं सतसंग भन्नन नहिं दरि को, स़वन न राम-कथा-अनुरागी | 
सत-वित-दार-भबन-ममता-निसि सोवत अति, न कबहँ मति जागी || --वि० १४०|२ 
ब्रह्म-पियूष मधुर सीतल जो ५ मत सो रस पावे | 
तौ कत मृगजलरूप विषय कारन निसि-बासर थावे || 
जेहि के भवन विमत चिंतामनि सो कत काँच बटर | 
सपने परवस परे, जागि देखत केहि जाइ निहोरे || --वि० ११६|३-४ 
तलसिदास हरि-क्ृपी मिटे श्रम यह मरोस मन माही | --वि० ११६॥५ 
2. क्रशः--वि० ५६२१ विं० ६१६, ६२२, ११७५; वि० १२६३ बि० १४१६, १४२।११, १७३|६३ 
वि० ५६८, १४३५, श्य५ 3 वि० ७४।४४ वि० '१०२|२; वि० ७३३१, १०४।१, ११४।३ 
४. रा० १शश्लोक ६, वि? १२१४, श्र 
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धरति धाम धनु पुर परिवार । सरगु मरकू जह लगि ब्यवहारू।॥ 


न 
देखिश्र सूनिश्न गनिश्र मनमाहीं । मोह मूल परमारथु नाहीं।॥।' 

२. राम को विश्वरूप, सचराचररूप, विद्ववास, विश्वायतन, भ्रादि कहकर और जगत्‌ को 
राममय तथा उनका अंग, रूप श्रादि वतलाकर तुलसी ने जगत्‌ की नित्यता प्रतिपा दित की है। 
'बिधि प्रपंचु श्रस अचल ब्नादी *-..व सिष्ठ की यह उक्ति भी जगत्‌ की शाइ्वत प्रवाहमयता 
प्रमाणित करती है। भिन्‍न रूप में आभासित जो जगत्‌ राम के भ्रतिरिक्त नहीं है, वह अ्रसत भी 
नहीं हो सकता । तुलसीदास की दृष्टि में जगत्‌ सत्य है--वह इस भ्र्थ में कि सुष्टि-प्रवाह ग्रनादि 
एवं अनंत है; उसकी विद्यमानता कभी व्यक्तरूप में है, कभी अव्यक्तरूप में; कभी कार्यरूप में 
है, कभी कारणहूप में; कभी सृष्टिरूप में है, कभी प्रलयरूप में । इसी लिए तुलसी ने संसारबविटप' 
के उच्छेद की चर्चा नहीं की । उन्होंने अ्रन्यत्र जिस भव-तरु को काटने का उल्लेख किया है* वह 
जन्ममरणरूप संसार है। जग को 'भुषा तिहु काल * कहने का तात्पर्य यह है कि अतीतकाल में 
यह जगत्प्रपंच व्यक्त नहीं था, वर्तमान में यह जीव को उसके संकल्पानुसार भासित होता है और 
भविष्य में यह अपना नाम-रूप खोकर राम में लीन हो जाएगा। कौशल्या और काकभुशुंडि ने 
राम के उदर में जो विश्व देखा था उससे यह सिद्ध होता है कि जगत्‌ का बाह्य अ्रस्तित्व रहे या 
न रहे कितु वह राम के भीतर विद्यमान है। और इसलिए, सदेव सत्‌ है। तुलसीदास ने एक और 
प्रकार से भी उपमानों की योजना करके जगत्‌ की सत्ता का निरूपण किया है-- 

यथा पठ-तंतु, घड-मृत्तिका, सप -ल्रग, दार-करि, कनक-कटठकांगदादी * 
जिस प्रकार तंतु और तंतुनिरमित पट, मृत्तिका और मृत्तिकानिमित घट, माला और उसका सर्पा- 
कार, दार और दारुनिमित हाथी, ककक और कनकनिर्मित कटक आदि आयूषण दोनों ही सत्ता- 
वान्‌ हैं; उसी प्रकार जगत्‌ के उपदानकारण राम और रामनिरमित जगत भी | पट आदि कार्य 
अपने उपादान या समवायिकारण तंतु आदि के अतिरिक्त और कुछ भी नहीं हैं। बेसे ही यह 


ननजलनीनी-न्‍नन ता-.+२२्ि0व ७०. वर्मा >भ चर बम अर लनननने नमन अब 





१. रा० १(११७|४-१|११८|१) २|६२।३-४ 
२. ब्यापक बिस्वरूप भगवाना | रा० १।१३॥२ 
विस्वरूप रघुबंस मनि--रा० ६|१४ 
मनुजबास सचराचर रूप राम भगवान | --रा० ६।१५क 
विस्ववास प्रगटे भगवाना |--रा० १|१४६|४ 
विस्व-विख्यात, विस्वेस, विस्वायतन--वि० ५४।१ 
सब रूप सदा सब होइ न सो |--रा० ६।१११८ 
ड़ चेतन जग जीव जत सकल राम मय जानि | --रा० १|७ग 
सीय राम मय सब जग जाती | --रा० १|८।१ 
भुवन भवदंग कामारि- वंदित--वि० ५४|३ 
सर्वमेवात्र लद्र,प भूपालमणि--वि० ५४३ 
अखिल लावण्य-गृह, विस्वबिग्रह--वि० ५०।३ 
3, रा० २१|२८२|३ 
४. रा० ७११७० ५ 
५. वि० २०२|२ 
६. रा० १।११७ 
७. रा० १/९०१०१।२०२|३, ७|८०|२-७|८२।४ 
पर ब््‌० ५४४ 
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जगत्‌ अपने उपादानकारण राम से भिन्‍न कोई ग्न्य वस्तु नहीं है। घट के रहते हुए ही उसके 
कारणरूप मृत्तिकातत्त्व का यथार्थ ज्ञान हो जाने पर घट ही मृत्तिकारूप में प्रतिभात होने लगता 
है । उसी भाँति जगत्कारण राम का ज्ञान हो जाने पर जगत्‌ ही रामरूप में परावरतित हो जाता 
है। 'सीय राम सथ सब जग जानी, सातवें सम मोहिसय जग देखा, 'ईस्वर सबंभूत मय अहुई', 
“निज प्रभु मय देवखाह जगत' आदि उक्तियाँ' इसी निष्कर्ष का अनुमोदन करती हैं। 
३. जगत को सत्यासत्य मानने वाले प्रस्थान भ्रांत हैं-- 
कोउ कह सत्य, झूठ कह कोऊ, जुगल प्रबल कोड मान । 
तुलसिदास परिहरे तीनि श्रम सो शभ्रापन पहिचाने।॥।* 
विनयपत्रिका' के टीकाकारों ने उपयु क्‍त पंक्तियों का श्रर्थ करते हुए तीन भ्रमों के अंतर्गत 
वेदांत का भी किसी-न-किसी रूप में परिगणन कर दिया है। उनका यह व्याख्यान न्‍्यायोचित 
नहीं है। तुलसीदास का दशन वेदांतसंमत है। यह तथ्य सभी स्वीकार करते हैं। विवाद तो इस 
बात पर है कि वे भ्रद्वेतवादी थे या विशिष्टाह्तवादी या समनन्‍्वयवादी । वे वेदांतानुयायी थे--- 
यह निविवाद है। अ्रत: हमारी प्रस्थापना है कि इस पद्म में कवि का उद्देश्य वेदांत के किसी सिद्धांत 
का प्रत्याख्यान, तिरस्कार या उपहास करना नहीं है। तुलसी के तात्पर्य को उनके उत्तमर्ण 
ग्रंथों के प्रकाश में सुगमता से समझा जा सकता है। पृष्पदंत के 'महिम्नस्तोत्र' का एक इलोक 
हे 
श्रुत्व कश्चित्सवे सकलमपरप्त्वभ्रुवमिद 
परो श्रोव्याक्नौन्‍्ये जगति गदति व्यस्तविषये। 
समस्तेःप्येतस्मिन्प्रमथन तेविस्मित इब 
स्तवज्जिल्लेमि त्वां न खलु ननु धृष्ठा मुखरता ॥* 
तुलसीदास की पूर्वोक्तत दोनों पंक्तियाँ 'महिम्नस्तोत्र' के इसी इलोक पर अ्राश्चित हैं। यहाँपर 
तीन आमान्य मान्यताओं का उल्लेख किया गया है---१. कोई इस विश्व-प्रपंचः को भव 
कहता है, २. कोई अश्लुव कहता है झ्ौर ३. कोई धुव-अ्रश्नुव दोनों मानता है। प्रशत उठता 
है--ये तीनों मत किन दाशैनिक संप्रदायों के हैं ? तुलसीदास के समसामयिक दार्शनिक मधु- 
सूदन सरस्वती ने उक्त इलोक की व्याख्या करते हुए इस प्रश्न का युक्तिसंगत समाधान प्रस्तुत 
किया है। सत्कायंवादी सांख्यपातंजलमतानुसारी का कथव है कि समग्र जगत्‌ सत्‌ है। स्व- 
क्षणिकतावादी सुगतमतानुवर्ती के मत से यह सारा जगत्‌ क्षणिक होने के कारण श्रसत है। 
ताकिक की मान्यता है कि आकाश, काल, दिक और आत्मा--ये चार पदार्थ नित्य हैं तथा वायु, 
तेज, जल और पृथ्वी--ये चार श्रनित्य हैं । इन द्वेतपरक सांख्य-योग, बौद्ध श्रौर न्‍्याय-वेशे बिक 
१. क्मश:--रा० १5१, ३३६२, ७(११०|८, ७(११ रख 
२. वि० १११४ 
2२. महिम्नस्तोत, 8 
४. सांख्यपातन्‍्जनलमतानुसतारी सब सम जगद्‌ भ थे जन्मनिधनरहित सदेव गदति |'''सुगतमतानवर्ती सकल- 
मिदमभ्र व॑ क्षणिकमिति गदति |““ताकिकः समस्तेडप्येतरिमिज्जगति ध्रव्यात्रोग्ये नित्यलानित्यले सिन्‍म- 
धर्मवर्तिनी गदति 'त्रिष्वप्येतेषु दवताह्लीकारादद्वितीयसन्मात्रूपस्य परमेश्वरत्य सर्शोषपि नास्ति'''एवं 
सवप्रकारप्रवादकवादादोनामाभासतमुक्तम्‌ | --महिस्नस्तोत्र, € पर मथुसूदनीब्याख्या - 
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मतों की श्रमान्यता का कारण यह है कि इनमें परमेश्वर की सर्वकारणता, सर्वाक्षारता, स्वे- 
शव्तिमत्ता एवं अद्वितीयता का निरूपण कहीं नहीं किया गया है। इसीलिए तुलसीदास ने इन 
तीनों मतों को भ्रम कहा है। उनके मत से तो 'यन्मायावशर्वात विध्वप खिल बरह्मादिदेवाणु रा, 
यत्सत्वादमूथेब भाति सकल॑ रज्जो बथाहेश्ष मः ऐसे अशेषक्ारणपर' राम काल हु के काल, 
महाधुतन के महाभूत, कर्म हु के करम, निदान के निदान' हैं।” “विनयपत्रिका' के इस पद के 
माध्यम से वे तीन बातें स्पष्ट कर देना चाहते है--- 

१. जो दाशशनिक संप्रदाय राम की महिमा को समझने-समभाने में असमर्थ हैं वे भ्रांत 
बी अर 

ऋूठो है भूओो है फूठो सदा जग संत कहूंत जे श्रंतु लहा है। 

ताको सहुँ सठ संकट कोटिक काहत दंत करंत हा है। 

जानपनी को गुमानु बड़ो तुलसी के बिचार गबाँर महा है। 

जानकीजीवतु जान न जान्‍्यो तो जाब कहावत जान्यो कहा है ॥* 
यहाँ पर एक शंका उठ सकती है कि 'विनयपत्रिका' के उस पद में कवि ने जगत्‌ को भूठा कहने 
वालों को अ्रांत कहा है श्रौर 'कवितावली' के इस सवेये में त्रिबाचा बाँधकर सिद्धांतरूप से जगत्‌ 
को झूठा कहा है--यह प्रत्यक्ष विरोध है, वदतो व्याघात है । समाधान यह है कि दोनों में तनिक 
भी विरोध नहीं है--विनयपत्रिका' की उकक्‍्ति वेदविरोधी एवं प्रनीर्वरवादी क्षणिकविज्ञान- 
संतानवादी बौद्धों के विषय में है श्ौर 'कवितावली' की उवक्त ब्रह्मवादी वेदांतियों के विषय में । 

२. निर्गुण निराकार राम के द्वारा विविधनामरूपात्मक विश्वप्रपंच की रचना अनिर्वाच्य 
है। 

३. आत्मकल्याण की दृष्टि से कायंकारणवाद के विभिन्‍न वाद-विवादों के जाल में फेंसना 
कथमपि श्रेयस्कर नहीं है । समस्त शास्त्रार्थों का प्रयोजन है जीव के ग्रज्ञान की निवृत्ति । भ्रज्ञान 
का कारण माया है। जब मायापति राम अपनी माया की प्रबलता को खींच लेते हैं । तब जीव 
में ज्ञान और भक्तित का उदय हो जाता है।* ग्रतः सब वादविवादों को छोड़कर रामभक्ति का 
मार्ग अपनाना चाहिए। 

भारतीय दर्शन की भूमिका में जगत्कारणवाद की दृष्टि से भी तुलसीदास की मान्यता पर 
विचार कर लेना चाहिए। मधुसूदन सरस्वती ने अपने 'प्रस्थानभेद* में कार्यकारणसंबंध की दृष्टि 
से तीन प्रस्थान बतलाये हैं--१. भ्रारंभवाद, २. परिणामवाद और ३. विवर्ततवद । पहला मत 
न्याय-वैशेषिक भर मीमांसा का है। दूसरा मत सांख्य-योग, पाशुपत, और वेष्णव संप्रदायों का 
है । तीसरा मत ब्रह्मवादी श्रद्वतवेदांत का है।' बौद्धमत को भी मिलाकर विभिन्‍न कार्यकारण- 
बादों का वर्गीकरण इस प्रकार किया जा सकता है-- 

१. र० १।१|श्लोक ६, कबि० ७१२६ 

२. कंबि० ७|३४६ 

३१. रा० १/१३७-१|११८| १, ४|११|२- ३ 

४. वि० १७३५-६६ 

४- 'महिम्नस्तोत्र” के सातवें श्लोक पर लिखित मधूयूदनीव्याख्या का ही नाम प्रस्थानसेद? है | 
६. दे०--प्रस्थानमेद, ए० १६-१७ 
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कार्यकारणवाद 


जा पा 52० 
असत्कायवाद सत्कार्यवाद 
 निमिरिए शशमनिजी वि [ 
| । 


प्रतीत्यसमु त्पादवाद आरंभवाद विवर्तवाद परिणामवाद 
(योगाचार बौद्ध) (न्याय-वेशेषिक, मीमांसा) | | 





जज ननाज नजिननन बकनअनमिननीओई “न 


। 
क्षणिकविज्ञानदिंदतंवाद नित्यब्रह्म विवतेवाद | 
(माध्यमिक वोद्ध ) (शांकरवेदांत ) | 
न 
प्रकृतिपरिणामवाद ईइवरपरिणामवाद 
(सांख्य-योग ) (पांचरात्र, पाशुपत, वैष्णव वेदांत ) 


प्रतीत्यसमृत्पादवादी बौद्धों के अ्रतुसार कारण और कार्य में झात्यंतिक भेद है, कारण नित्य 
प्रथवा परिणामी नहीं होता, उसमें कार्य की सत्ता क्रिसी भी रूप में नहीं होती । परमार्थरूप राम 
को सब कुछ मानने वाले तुलसी की दृष्टि में यह मत सर्वथा अ्रमान्य है। आरंभवांदी नेयायिकों, 
बैशेषिकों एवं पूर्रमीमांसकों के मत से मूल कारण अनंत और परस्पर भिन्‍न हैं, कार्य तथा कारण 
में श्रात्यंतिक भेद है, कार्योत्पत्ति में कारण झपरिणामी है, कारण में कार्य का अ्रस्तित्व नहीं है । 
रामवादी तुलसी को यद मत भी मान्य नहीं है। वे राम को ही जगत्‌ का मूल कारण मानते हैं 
और कार्यरूप जगत्‌ को राम से स्वथा भिन्‍न नहीं मानते । उनके अनुसार, सूर्य और ग्रातप की 
भाँति राम और जगत्‌ में भेदाभेद है--रबि झातप भिन्‍न ते भिन्‍न जथा । 

क्षणिकविज्ञानविवतंवादी बौद्धों तथा नित्यब्रह्मविवतंवादी अ्रद्वेतवेदांतियों की दृष्टि में 
पारमा्थिक सत्य एक है, वह न उत्पादक है और न परिणामी, स्थूल या सूक्ष्म भासमान जगत्‌ न 
परिणाम है और न उत्पन्त होता है, जगत की सत्ता मायिक्र भासमात्र है, उसका अस्तित्व काल्प- 
निक है। इनमें से ग्रवैदिक तथा अनीर्व रवादी बौद्धमत तो तुलसी को नितांत अग्राह्म है। अद्वत- 
वेदांत भी उन्हें सर्वाशत: स्वीकार्य नहीं है, क्योंकि वे राम को जगत्‌ का कर्ता-भर्ता-संहर्ता, जगत्‌ 
को रामरूप और राम को विश्वरूप मानते हैं । क्‍ 

सांख्य-पोग, पांचरात्र, पाशुपत, तथा वैष्णव वेदांत की मान्यता है कि मूल कारण एक है, 
कारण और कार्य में वस्तुत: भ्रभेद है, कार्य कारण का परिणाम है, कारण का कार्य में और कार्य 
का कारण में अस्तित्व है। परिणामवाद दो प्रकार का हैं--प्रकृतिपरिणामवाद और ईहवर- 
परिणामवाद । सांख्य-योग के अनुसार यह जगत्‌ प्रकृति का परिणाम या विक्ृति है। तुलसी को 
यह मत वहीं तक मान्य है जहाँ तक वेदांत ने उसे स्वीकार किया है। उनका सिद्धांत वेष्णवों के 
द्वारा स्वीकृत ईश्वरपरिणामवाद या ब्रह्मपगरिणामवाद है। यह अविक्ृतपरिणामवाद है। स्वयं 
अविकृत रहते हुए ही निर्गुण सच्चिदानंद ब्रह्म जगत्‌ के रूप में परिणत होता है । श्रुति कहती 





१. रा० ६।११ १6७ 
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है--तदामान स्ववशकुरत । 'भागवतपुराण' में भी कहा गया है कि भगवान्‌ कारणकार्य रूप 
है।' आत्मकझते: परिणामात्‌” पर भाष्य करते हुए बल्लभाचार्य ने कहा है कि जगत्‌ का समवायि- 
कारण ब्रह्म ही है। जिस प्रकार विभिन्‍न झाभूषणों के रूप में परिणत होने पर भी सुवर्ण के 
सुवर्णत्व में भ्रंतर नहीं आता उसी प्रकार जगत्‌ के रूप में परिणत ब्रह्म अविक्ृत ही रहता है। 
पहले कहा जा चुका है कि तुलसीदास के अनुसार राम जगत्‌ के अभिन्‍ननिमित्तोपादान कारण 
भी हैं, जगद्रप भी हैं, जगत्‌ के निवास भी हैं, और प्रकृतिपार भी हैं। उन्होंने श्रनेक उपमाञ्रों की 
उपपत्ति के द्वारा ग्रविकृतप रिणमवाद का उपस्थावन किया है--- * 

सर्वंभिवात्र त्वद्रप भूपालमणि ! वब्यक्तमब्यक्त, गतभेद, विष्णों। 

भुवन भवरंग, कामारि-बंदित, पदहन्द्र संदाकिती-जनक, जिण्णो ॥ 

शआादिसध्यांत भगवंत ! त्व॑ स्बंगतमीश, पदयन्ति ये हह्मवादी । 

यथा पद-तंतु, घट-मृत्तिका, स्य-ल्ग, दार-करि, कतकृर-कठकांगदादी ।* 


तंतु अनेक प्रकार के पटों के रूप में परिणत होता है कितु उसका तंतुत्व क्षीण नहीं होता । 
मृत्तिका घट आदि पात्रों के रूप में परिणत होती है परंतु उसका मृत्तिकात्व श्रखंडित रहता है । 
माला सर्प के रूप में (परिणत) दिखायी देती है लेकिन तत्त्वतः उसमें कोई विक्रार नहीं होता । 
दारु के परिणामस्वरूप हाथी आदि खिलौने बनाये जाते है फिर भी दारु का दारुत्व अविकल 
बना रहता है। कटक, अंगद झ्रादि झ्राभूषण सुवर्ण के परिणाम होते हैं तथापि सुबर्ण के सुत्र्णत्व 
में किसी प्रकार की विकृति उत्पन्न नहीं होती । इसी प्रकार राम विश्वग्रपंव के रूप में परिणत 
होते हैं कितु परिणामी राम में किसी प्रकार का विकार उत्पन्न नहीं होता । 

बेकूठ---ऊपर जिस ब्रह्मांड के सृष्टि-प्रलय और स्वरूप पर विचार क्रिया गया है वह 
त्रिगुणात्मक भौतिक जगत्‌ है। इससे स्वेथा भिन्‍न राम का वेकुंठलोक है। सर्वातर्याम्ी विश्ववास 
भगवान्‌ के लोकविशेष की कल्पना भक्‍तों की मूर्तिभावना का तुप्टीकरण है। यह बात ध्यान 
आक्रृष्ट किये बिना नहीं रहती कि तुलसी ने पाथिव अयोध्या का तो बड़े विस्तार से वर्णन किया 
है कितु वेकुंठ का उल्लेख मात्र करके संतुष्ट हो गये हैं। इसका कारण यह है कि अवतार राम 
की लीला और उनका व्यक्तलीलाधाम कवि का मुख्य प्रतिपाद्य रहा है। भ्रगोचर वहुंठ आदि 
का निर्देश केवल अभ्रानुषं गिक रूप से हुआ है । तुलसीदास ने अपने 'रामचरितमानस, “कविता- 
वली,' 'विनयपत्रिका' भ्रादि में राम के जिस धाम, पुर, लोक या बेकुठ की चर्चा की है* 


, तें० आ० २|७, दे०--वेदा्थसंग्रह (तात्पयंदीपिका), ए० ४७ 
 यस्मिन्निद यतश्चेद येनेद य इंद स्वयम्‌ | 
योडस्मात परस्माच्च परस्तं प्रपचे स्वयम्मुवम्‌ || “-भा०पु० ८|३|३; दे०-- वि० पु० १।१३ १ 
 श्र० सू० १|४|२६ 
४. वि० ४४|३-४ 
५० राम बालि नित्र धाम पढावा | -रा० ४।११।१५ 
ताहि दीन्द निज घाम | --रा० ६|७१ 
पुनि मम धाम सिधाइहहु--रा० ६|११६४घ 
जो पहुँचाव रामपुर तनु अवसान--ब० रा० ६७ 
निज लोकु दियो सबरी खय को--कवि० ७।१० 
श्रीपति पुर बैकु 5 निवासी | --रा० १८०२ 


न 


ल्‍प्ज 


प्र 
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उसका दिग्दशनत 'विष्णुपुराण' आदि उत्तमर्ण ग्रंथों) के आ्राधार पर ही संभव है। वह बैक्‌ंठलोक, 
जिसे वेष्णव 'विष्णुलोक' भी कहते हैं, सातों ऊश्व लोकों के भी ऊपर स्थित है।* कार्यकारण- 
समष्टिरूप संसार और सप्तावरणों के परे है; ब्रह्मा आदि के वाडः मनस अगोचर परमव्योम है, 
देश-काल, ईदुक्ता एवं इयत्ता की दृष्टि से अ्रपरिच्छेद्य है; करोड़ों दिव्य आवरणों से ग्रावुत हैं।* 
वह शुद्धसत््वमय, नित्य, ज्ञावानंदजनक और अ्सीमतेजो रूप है । विष्णु का वह परमपद विष्णु- 
स्वरूप ही है; सर्वोत्क्ष्ट, सनातन, विशुद्धवो धवान्‌, अज, ग्व्यय, अव्यक्त, अविकार एवं निवि- 
शेष है ।* वह स्वरंप्रकाशस्वरूप है; वहाँ सूय, चंद्र, श्रग्नि ग्रादि की भी गति नहीं है।' संसार- 
बंधन-मुक्‍्त जीव उस बेकुठलोक में पहुँचकर दिव्य शरीर से परमात्मा की नित्य सेवा में रत 
रहता है ।” विष्णु के उस परमधाम में पहुंचकर, एक बार उस अमृतपद को प्राप्त कर लेने पर, 
वह इस भवचक्त में फिर नहीं लौटता ।* 


बिमल बागीस बैकु ठस्वामी | --वि० ५५५ 
रामकृपा बेकु ठ सिधारा | --रा० ३।६।१ 
ब्रह्मा दिक बेकु 5 सिधाए [--रा० १|5८|२ 
पुर बेकु 5 जान कह कोई [--रा० १।१८५॥१ 
देहिं राम तिन्हहू निज थामा |--रा० ६।४५॥१ 
जद्यपि सब बेऊ 5 बखाना |--७|४।२ 
गएउ गरुड़ वेकु ठ तब--रा०७। १ २५क 
१. दे०--वि०पु० २८|६३-१२४; भा० पु० २।१०।६-१६; कूू० पु० १|४६; “बेकुरठगदम्‌ यतीन्द्र ०, अ्वतार-६ 
२. लि० पु० १|२३|३ १ 
३. स्तोत्ररत्नावली, द्वितीय भाग, ४० १२२ 
४. तत्तत्रय, पू० ३४-३७ 
५- वि० पु० १(२१६, ११५१-५४, ६५६८, गीता, १५/४-४ 
६. न तत्र सूर्यो भाति न चन्धधतारक नेमा विद्यतों भान्ति कुतोइ्यमस्नि: | ---क० उ० २|२१५ 
न तदभासयते सूर्यों न शशाझ्ञो न पांवक: | --गीता, १५६ 
७. सेवां कुबन्ति ते नित्य विधाय देहमुत्तमम्‌ | 
गोलोके वापि बेकुस्ठे तस्येव परमात्मतः || --त्र० बैं० पु० २।३६|७१ 
८. यदगला न निवतंन्ते तद्धाम पर॒मं मम | --गीता, १५६ 
यस्मिन्गता न निवर्तेन्ति भूयः | --गीता, १५४ 
तजि जोग पावक देह हरिपद लीन भई जहँ नहिं फिरे | --रा० ३१६४।छुं० 


पंचम अध्याय 
मोक्ष-साधन 
धर तें बिरति जोग तें ज्ञावा। ज्ञान मोच्छुप्रद बेद बखाना॥ 
जातें बंगि द्रव में भाई। सो मम भगति भगत सुखदाई ॥* 
शरीर या मत की जो क्रिया अथवा चित्त की जो दीप्ति या द्रति भवबंबन से जीव के मोक्ष 
का कारण होती है उसे तुलसी ने सावन, उपाय, डगर, पथ, पंव, मग, मार्थ आ्रादि कहा है।' 
मुक्ति की साधकता और साधना का द्योतक होने के कारण 'साधन' शब्द सबसे अधिक उपयुक्त 
है। भगतिजोग में 'जोग' शब्द इसी साधन अथवा साधना का प्रत्यायक है। 
मोक्ष के दो साधन--मोक्ष-सिद्धि की साधकता के अनुसार साधनों के दो रूप हैं---प्रत्यक्ष 
साधन और श्रप्रत्यक्ष साधन । जो मोक्ष के करण हैं, नियतपृर्ववत्ति हैं, अविनाभाव से उसके लिए 
अपरिहाय॑ हैं, वे प्रत्यक्ष साधन हैं; जैसे, ज्ञान और भक्ति। जो मोक्ष-प्राप्ति में सहायक तो हैं 
कितु प्रत्यक्ष साधन न होकर इन साधनों के भी साधन हैं, वे अप्रत्यक्ष साधन हैं; जैसे यम, नियम 
आ्रादि | तुलसीदास ने उक्त दोनों ही प्रकार के साधनों के लिए 'साधन' आदि शब्दों का व्यवहार 
किया है। उन्होंने भक्ति,” उपासना, पूजा,* ज्ञान, विवेक, विज्ञान, ध्यान, योग, 
वेराग्य,' शम-दम-यम-नियम-जप-तप-ब्रत, ? तीर्थस्नान, यज्ञ, दया, दान, धर्म-कर्म, द्विज-देव- 
गुरु-संत-सेवा, निगमागमपुराण-पाठ झ्रादि को विभिन्‍न प्रस॑ंगों में भवजन्य क्लेश से मुक्ति का 
साधन बतलाया है। भारतीय मोक्षशास्त्रप्रणेताओं की विविध मान्यताओं को दृष्टिपथ में रखते 
हुए उन्होंने यह भी कहा है कि मुक्ति के मार्ग श्रनेक हैं।'* संतसमाजरूपी तीर्थराज का वर्णन 
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१७४ तुलसी-दर्शन-मी घांसा 


करते हुए तुलसी ने मोक्ष के तीन सावनों भक्ति, ज्ञान और कर्म का स्पष्ट संकेत किया है।' 
आगे चलकर मकरसंक्रांति के श्रवततर पर भरद्वाज के आ्राश्नम में आये हुए ऋषियों द्वारा की गयी 
परम।र्थ-चर्चा के विपयों की सू वी से भी इस संकेत का समर्थत हो जाता है। 'भागवतपुराण' 
में भी भगवान्‌ ने उद्धव के प्रति इन तीन मोक्षोपायों का निर्देश किया है।* 

सूक्ष्म मनोवेज्ञानिक दृष्टि से परीक्षा करने पर यह स्पष्ट हो जाता है कि मोक्ष के, दु:ख 
निवृत्ति के, साथन-मार्ग तत्वतः दो ही हैं--ज्ञान-मार्ग और भक्ति-मार्ग ।* मोक्ष-मार्ग दो ही हैं, 
क्योंकि, बंध-कारण दो ही है--अज्ञान और भ्रभक्ति । बंधन के स्वरूप की दृष्टि से जीव के बंध 
का कारण अविद्या (माया) है ।* यह बंधत मोह का ही बंधन हैं ।* ईश्वर, माया और अपने 
स्वरूप को न जानना ही अविद्या, मोह या अज्ञान है ।” इसे दूर करने का उपाय है ज्ञान । इसी- 
लिए तुलसी ने विवेक या ज्ञान को बंधन-मुक्ति का साधन बतलाते हुए स्पष्ट शब्दों में घोषणा 
की है---'बिनु बिबेक संसा र-घो र-निधि पार न पावे कोई अथवा ग्यान सोच्छुप्रद बेद बखाना। 
बंधन एवं मोक्ष के नियामक के केंद्रबिदु से बंध का कारण अभकक्‍्ित है ।* तदनुसार मुक्ति का 
साधन भी भव्ति है।' दोनों ही मार्गों का समन्वय करके भक्त की श्रेष्ठता का स्थापन करने 
वाले तुलसी ने मोह-जनित मल को ग्रभक्तिजनित मल ही बतलाकर भक्ति को उसके आत्यंतिक 
नाश का साधन तथा ज्ञान का भी साध्य कहा है।”* वेराग्य, विवेक, विज्ञान आदि 'ज्ञान' के ही 
अंतर्गत हैं। उपासना, पूजा आदि भक्ति के अंतर्गत हैं। दया, दान आदि सभी कर्म '“धर्म' के 
अंतर्गत है जो कायिक, वाचिक और मानसिक शुद्धि के साधन होने के कारण ज्ञान तथा भक्ति 
दोनों के साधन हैं । कर्म के द्वारा कर्म का आत्यंतिक नाश संभव नहीं है ।** कर्म राजस या तामस 
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र अधमंजनक भी हो सकते हैं--वर्म की इसी बाधकता के ग्राधार पर तलझी ने उठ 
जाल' और 'कीच' कहा है।* इसीलिए 'ए:रदरिदरपातल' के किसी भी सोपान की पुष्पिका में 
कर्मसंवादनों नाझा को योजना नही की गयी । तुलसीदास और उनके राम तथा कादाभुशुडि* 
ने इन्हीं दोनों की साधनता की व्यंजना की है। तुलसी ने योग, वैराग्य, धर्म श्रा को. 
बारबार साधन कहा है। एक तो, ये सब मोल-र धन के साथन हैं ब्रतएव, अप्रत्यक्ष रूप ने 
सही, साधन तो हैं ही। दूसरे, साधन के साधन को भी विशेष गौरव देना तुलसी को श्रभी प्ट 
इसलिए उन्होने उन्हें साधन कहकर उच्चतर कोटि में प्रतिप्टित कर दिया । 
भारतीय दाशनिकों श्र तदनुसार तुलसीदास ने भी मोक्षमार्गों का निरूपण करने में 

व्यक्ति (साधक) की शवित और सीमा तथा देशकाल की परिस्थितियों का विशेष ध्यान रखा 
है। दसरे को ही उन्होंने 'घगवर्म' कहा है। जो जन विरक्‍त हैं, योग आदि की साधना करने में 
समथ हैं, शास्त्रीय शब्दावली में 'शमादिषट्कसंपत्तिसंपन्‍्न' हैं, जिन्हें वह मार्ग रुचिकर प्रतीत 
होता है, वे ज्ञानमार्ग के अधिकारी है। जो संन्यास लेने में अ्रसमर्थ हैं, योगसाधना जिनके बश की 
बात नहीं हैं, जिनके मन से रागात्मक वृत्ति का अत्यंताभाव नहीं हुआ है, उनके लिए भक्त ही 
मोक्ष का एकमात्र उपाय है। प्रत्येक युग की परिस्थिति दूसरे से भिन्‍न होती है, सभी में साधनों 
की उपलब्धि समान रूप से संभव नहीं होती; अ्रतएवं तुलसी ने युगधर्मानुसार ही साधनों के 
गवलंबन पर बल दिया है--- 

कृतजुग सब जोगी बिन्ञानी । करि हरिध्यान तराह भव प्रानो। 

त्रेता बिबिध जज्ञ नर करहीं। प्रभुहि समपि करम भव तरहों॥ 

द्वापर करि रघुपति पद पूजा । नर भव तरहि उपाउ न दूजा। 

कलिजग केवल हरि गुन गाहा । गाबत नर पावाह भव थाहा ॥* 
यहाँ पर यह स्मतंव्य है कि उक्त चारों ही साधन भक्तिमय हैं | यह श्रोर बात है कि पहला ज्ञान- 
प्रधान है और शेय तीन भक्तिप्रधान हैं । 

दुःखध्वंस दो प्रकार का है-साभिलाष और निरभिलाष। साभिलाष दुःखध्वंस के भी 

दो वर्ग हैं। एक ऐहिकसुखभोग पर बल देता है। चार्वाकों का लोकिकसुख-मूलक दर्शन इसी 
सिद्धांत का प्रचारक है। दूसरा वर्ग भ्रामुष्मिकसुख का भ्रभिलाषी है। इस अ्रमुत्रसुखाकांक्षी वर्ग 
के भी दो उपवर्ग हैं। पहले उपवर्श में वे कर्ममार्गी हैं जो यज्ञ आदि कर्मो के द्वारा स्वर्मप्राष्ति 


नि नियम मिमिमिमिल कम नमक कलश कि अअ कक कक लता ४७७७७४७७७७७एए 
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५. रा० ७१०३।१०२ 


१७६ तहुलसी-वहॉन-मोमांसा 
की कामना करते है। दूसरा उपवर्ग ज्ञान-मार्गियों का है जिसकी दण्टि में ज्ञान के द्वारा मोक्ष- 

प्तिही जीव का परम पुठुषार्थ है। मुक्ति या निर्वाण की अभिलाया मी अ्भिलाषा ही है, श्रतएव 
वह सामभिलाष दुःखब्वंत्त के अंतर्गत ही रहेगी । निरभिलाप दुःखध्वंस वस्तुत: भक्तिमागियों का 
झादर्श है।' पुरुषार्थचतुष्टय के प्रति भव्त की लेशमात्र भी कामना नहीं होती, भक्ति ही उसका 
एकमात्र साथ्य है। अतएव उसे निरभिलाष कहना अझ्समी चीन नहीं है । 

भक्त की श्रेष्ठता---पुराणों', महाभारत*, भक्तिशास्त्रीय ग्रंथों” आदि में भक्ति की 
महिमा का पुने:-पुनः प्रतिपादन किया गया है। उन ब्रह्मविच।र-विशारद मुनियों की इस मान्यता 
से भक्तकवि तुलसीदास भी सहमत हैं।' भविवश्रेष्ठता का निरूपण करने के लिए अनेक प्रकार 
की बौद्धिक एवं भाविक उपपत्तियाँ प्रस्तुत की गयी हैं-. 

१. भक्ति ही भवसंतप्त जीव की दुःखनिवुत्ति का उपाय है। शांडिल्य श्रादि भक्‍त्याचार्य 
अज्ञान' को जीव की संसृति का कारण नहीं मानते । उनका तक है कि जब अज्ञान का भअधस्तित्व 
ही नहीं है तब फिर वह बधन का हेतु कैसे हो सकता है।” जीव के बंधन का वास्तविक कारण 
अभक्ित है | कारण के नाथ से ही बंध-मोक्ष संभव है । अ्तएव जब अनन्‍्य भक्ति के द्वारा बुद्धि का 
ग्रात्यंतिक लय हो जाता है तब ईश्वर का साक्षात्का ररूप बोध होने पर मुक्ति होती है ।' भक्ति 
अ्रमरत्वप्राप्ति का अनन्य उपाय है।* इसीलिए कहा गया है कि इस संसाररूपी विषकक्ष के दो 
अमृतोपम फल हैं--एक भगवद्भक्ति और दूसरा भकतसमागम ।' वेदांतदेशिक का सत है कि 
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ध्यान आदि शब्दों से अभिहित श्रुवानुस्मृति (श्रर्थात्‌ भक्ति) ही ग्रंथिमोक्ष का विहित उपाय 
है।' सुरसुरानंद के मुक्ति-साधन-विषयक प्रइन के उत्तर में रामानंद ने भी भवित के विश्ान 
का ही निरूपण किया है। अविद्या को दुःख का कारण मानते हुए वललभ ने उसको नष्ट करने 
वाली विद्या के पाँच पर्व बतलाये हैं--व राग्य, सांख्य, योग, तप और भक्त । भक्त अविदया 
ऐवं ग्रविद्याजन्य क्लेश का अभिघात करने वाली और शुभदा है; श्रतएव सब झुछ त्याग कर 
हरि-भजन करना चाहिए।* पांचरात्र आगम में कहा गया है कि न्यास ही परम धाम और 
परमात्मा की प्राप्ति का साधन है ।* 

पहले कह आये हैं कि रोग के निदान के अ्नुसा र की गयी चिकित्सा ही सफल होती है । अत 
एवं दुःखनि रोधगामी मार्ग की व्यवस्था भी दुःखसमुदय के आधार पर की जानी चाहिए। कर्म, 
ज्ञान, भक्ति--सभी साधनों का प्रयोजन दुःखध्वंस है। विभिन्‍न चितन-पद्धतियों में अपने-अ्रपने 
ढंग पर सांसारिक क्लेश के कारणों की विवेचना की गयी है। तुलसीदास का कथन है कि मोह 
के कारण जीव अनेक प्रकार के पाप करता है; मोह ही सकल व्याधियों का मूल है जिससे जीव 
को अनेक प्रकार के शूल सहने पड़ते हैं।* जन्मजन्मांतर के श्रभ्यास के कारण यह मोह-मल जीव 
के चित्त पर अधिकाधिक लिपटता जाता है, परिणामस्वरूप अपने सहज स्वरूप को त्याग कर 
वह नाना प्रकार के कष्टों का अनुभव करता है। सभी प्रकार के मल-भार का कारण भगवान्‌ 
राम के चरणों की विस्मृति है।” अतएवं राम के चरणानुराग से ही इस मल का आत्यंतिक नाश 
हो सकता है, दूसरा कोई उपाय नहीं है।'* जीव की यह मोह-शंखला केवल उन्हीं के काठने से 
कट सकती है ।* 

तुलसीदास की दृष्टि में अ्रभक्ति भौर दु:ख एक प्रकार से समावार्थक हैं। उन्होंने हनुमान्‌ के 
मुख से यह बात स्पष्ट करा दी है कि वस्तुत: राम का स्मरण और भजन न होना ही विपत्ति है। 
यही सबसे बड़ी हानि है।** अनजान में भी राम के प्रति भ्रभक्ति होने के कारण सती को इतनी 
साँसत सहनी पड़ी । राम-विमुख जीव को स्वप्न में भी सिद्धि नहीं मिल सकती प्राप्त ऐद्वर्य भी 
भ्रप्राप्त-सा चला जाता है। रावण आदि इस बात के प्रमाण हैं।'* त्रिविध चूलों के विपत्तिजाल 
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में पड़े हुए भक्तिहीन भ्रांत दीन-मलीन जीव वर्षा के गोबर की भाँति निरंतर दुर्गंति भोग रहे 
हैं।' उन्हें नरक में भी स्थान नहीं मिल सकता, वेकुंठडलाभ तो होगा ही नहीं।* चूंकि इन 
आध्यात्मिक, आधिभौतिक और शअभ्राधिदेविक दु:खों का कारण अभक्तत है, इसलिए इनकी हानि 
और सुख की प्राप्ति भी भक्ति के बिता नहीं हो सकती । करोड़ों उपाय करने पर भी कोई 
शविति रामद्रोही का भव-बंधन नहीं खोल सकती । सहसरों ब्रह्मा, शंकर और विष्णु भी उसकी 
त्राण करने में असमर्थ हैं।* भक्ति रहित नर वारिहीन वारिद है, इंदारुण का कड़वा फल है और 
अलोना साग है; भाग्यहीन, मतिमंद और ज्ञानरंक है; शोचनीय और धिक्‍कायें है; ककर, गधा 
और गीदड़ है ।' वह अपनी जननी के यौवन-विटप का कुठार है ।” ऐसी 'बिश्रानी' (सुतबती ) 
से तो बा ही भली है।' राम के पदों में प्रीति-प्रतीति न होने के कारण बड़ी-बड़ी झाशाएँ 
गौर लोभ उत्पन्त होते हैं; भेद-भाव से पूर्ण क्षुब्ध मन को विश्ञाम या संतोष नहीं मिलता; और 
मन को विश्वाम मिले बिना जीव का कल्याण असंभव है । ५ हरिभकति के बिना जीवों के भव- 
संभूत क्लेश नहीं मिट सकते।* इस सिद्धांत का उपस्थापन तुलसी के काकभुशुंडि ने बड़ी ही 
सशक्त आलंकारिक शैली में किया है-- 
रामचंद्र के भजन बिन जो चहु पद निरबान। 
ज्ञानवंत भ्रषि सो नर पसु बिन पूँछ बिषान॥। 
राकापति षोडस उर्श्राह तारागन समुदाइ। 
सकल गिरिन्हु दव लाइए बिनु रबि राति न जाइ॥। 
ऐसेहि बिन हरि भजन खगेसा। सिट॒ह न जीवन्हु केर कलेसा ॥** 
कमठ पीठि जामहि बढ बारा। बंध्यायुत बढ काहुहि मारा।॥। 
फूलहि नभ बरु बहु बिधि फूला। जीव न लह सुख हरि प्रतिकूल ॥ 
तुृषा जाइ बर मृुगजल पानता। बरु जामहिं सस सीस बिषाना॥ 
अ्ंधकार बरु रबिहि नसावे। राम बिमुख न जीव सुख पावे ॥ 
हिम ते अनल प्रगट बर होई। बिमुख रास सुख पाव न कोई ॥ 
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बारि मथे घृत होइ बर सिकता ते बर तेल । 
बिनु हरि भजन न भव तरिश्र यह सिद्धांत श्रपेल ॥* 

२. भक्ति भगवान्‌ को सदेव प्रिय है।' श्रतएव विशेष रूप से आक्ृष्ट करने वाली और 
दीकारिणी है। वे भक्ति का ही नाता मानते हैं ।* उन्हें केवल प्रेम ही प्यारा है ।* सेवक उन्हें 
इतना प्रिय है कि वे उसकी सेवा से सुख श्रौर उसके वेरी से बेर मानते हैं।* झ्तः उनकी क्ृपा- 
प्राप्ति का जितना अधिक साधक “निष्केवल प्रेम' है उतना योग, मख आदि कोई भी साधन 
नहीं | सेवक पर इस प्रकार की ममता राम की ही विशेषता नहीं है। यह सौरे संसार की प्रथा 
है। प्रत्येक स्वामी को उसका पुनीत, सुशील तथा सुमति सेवक प्रिय होता है; अपने सेवक पर 
राम की प्रीति और भी अधिक है।' जब सेवक स्वामी को आत्मसमर्पण कर देता है तव उसकी 
रक्षा का भार स्वामी स्वयं उठाता है। यही सिद्धांत राम का भी है। वे अपने जन के प्रण की 
रक्षा स्वयं करते हैं। सारी लंका जल गयी परंतु राम की कृपा से विभीषण का घर बचा रहा। 
भक्‍त की सीमा का अतिक्रमण झाक्रांता के लिए आत्मघातक है। राम के सेवक का अ्रपमान ही 
रावण के सहार का कारण हुआ ।* माता-पिता के उपमानों द्वारा तुलसी ने राम के भकतरक्षक 
स्वरूप का हृदयस्पर्शी निरूपण किया है। माँ अग्नि, सर्प आदि से शिक्षु पुत्र की निरंतर रखवाली 
करती रहती है, लेकिन प्रौढ़ पुत्र को समर्थ समझ कर उसके रक्षण का कोई ध्यान नहीं रखती । 
राम के लिए ज्ञानी प्रौढ़पुत्र और भक्त शिशु के समान है। भक्‍त उन्हीं के भरोसे है; श्रतएव वे 
काम, क्रोध श्रादि से उसकी निरंतर रक्षा,करते हैं । एक पिता के पृथक्‌ गुण-शील वाले भश्रनेक पुत्र 
होते हैं-“-धनवंत, धर्म निष्ठ, तपस्वी, ज्ञानी आदि । यद्यपि पिता का सब पर समान स्नेह होता है 
तथापि सभी प्रकार भ्रज्ञ होने पर भी मनसा-वाचा-कर्मणा पितृभकत पुत्र पिता को प्राणवत्‌ प्रिय 
होता है। जगत्पिता राम की भी सकल चराचर जीवों पर समान दया है। फिर भी जो सर्वात्मना 
निरछलभाव से उनका सेवक है वह उन्हें परमप्रिय है। इसी लिए उनका स्नेहभाजन सेवक (भक्त ) 
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श्र्द 


मोक्ष-साधल श्षर 


क्प, 


मनोनिवेज्ञष हो जाने पर जीव मायिक विषयवासनाओं से स्वेथा मृकक्‍त हो जाता है। भक्ति राम 
की प्रिया है। राम की प्रनुकलता पर उसका पूरा अधिकार है। माया एक नतंकी मात्र है। वह 
राम की प्रिया से सदेव भयभीत रहती है। भक्त के हृदय में निर्षाधि भक्ति का अबाध विकास 
होने के कारण संझुचित माया उस पर शासन नही जता सकती। यह विचार कर विज्ञानी मुति 
भी भक्ति की याचना करते है ।' 

स॒ष्टि-विस्तार के प्रकरण में मायबतकरर ने स्वयंभू की पीठ से अ्रधर्म की उत्पत्ति बतलायी 


प्र 


रथ 


है। इस रूपक की व्यंजना यह है कि भगवान्‌ के पीठ फेर लेने पर या भगवान्‌ से विमुख हो 
जाने पर जीव अ्रधर्म या पाप में प्रवृत होता है। पुरंजनोपास्यान का भी यही तात्पयें है।* 
अकह्ृत्य का करण और कृत्य का भ्रकरण ही पाप है। वह विषयानुभवरूप है। और विपय- 
वासनाए तृप्ति के परे हैं। कामनाएँ नाना प्रकार के क्लेशों को जन्म देती हैं। विविध तापों से 
पीड़ित जीव शाश्वत शांति और सुख की अभिलाषा करता है। इसका सुंदरतम उपाय है लोक- 
विषयक रति की ईइ्वरोन्मुख कर देना । यह सुखानुशयी राग का उदात्तीकरण है । भक्ति की यह 
मनोवेज्ञानिक विशेषता उसे अन्य मोक्ष-साधनों की अपेक्षा उच्चतर भूमि पर प्रतिष्ठित करती है । 

४. भवित की श्रेष्ठता का एक प्रधान कारण उसके अधिका र-क्षेत्र की व्यापकता है। कर्म 
और ज्ञान भी दुःख-नाश के साधन है कितु सभी व्यक्ति उनके अधिकारी नहीं हो सकते । भक्ति 
के लिए इस प्रकार का कोई प्रतिबंध नहीं है।' स्त्री, पुरुष और तियंक सभी इस पथ को अ्रपना सकते 
हैं।” भगवान्‌ की शरण में श्राये हुए पतित का भी उद्धार हो जाता है। भगवान्‌ तो सभी जाति 
और आकार वालों की शरण हैं ।* वहाँ जाति, विद्या, रूप, कुल, धन, क्रिया आदि का कोई भेद- 
भाव नहीं है' , क्योंकि सभी उनके हैं।'' सामान्य धर्मों की भाँति भवित पर भी निद्ययोनिजों तक 
का अधिकार परंपरा-सिद्ध है।' अनिविण्ण और सक्‍त व्यक्ति भी भक्ति का श्रधिकारी हो 
सकता है--यदि वह अ्रतिसक्त या अश्रभकक्‍त नहीं है। * भक्ति के लिए केवल एक ही गुण आवश्यक 
है--भगवान्‌ तथा भगवत्कथा के प्रति श्रद्धा-प्रीति-प्रतीति ।* कुछ भक्त्याचार्यों के अनुसार 
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१८९ तुलसी-दर्शन-मोमांसा 


महापातकी जनों को केवल आतंभक्ति का ही भ्रधिकार है।' तुलसी ने इस प्रकार की मान्यता 
का कहीं भी समर्थन नहीं किया है। तुलसीदास का भक्तिमार्ग भी अन्य मोक्ष-पथों की भअपेक्षा 
बहुत अधिक व्यापक और उदार है। कर्म और ज्ञान के मंदिर में प्रवेश करने के अधिकारी सभी 
नहीं हो सकते । कहीं नारी, कहीं शूद्र, कहीं विययी जनों पर प्रतिबंध लगा हुआ है। कितु भक्ति- 
मंदिर का द्वार सबके लिए सदेव उन्मुक्त है। भक्तिमार्ग राजमार्ग है; विमुक्त, विरकक्‍्त और विषयी 
सभी को उस पर चलने का समान अधिकार है; उस पर चलने वाले गनी और गरीब, बड़े और 
छोटे, बुद्ध और मृढ़, बलवान और बलहीन, गुनी और निगुनी में कोई भेद-भाव नहीं है।* 
नर-नारी ही नहीं, नपुंसक एवं झ्रचर तक को समकक्ष स्थान दिया गया है।* घोर से घोर पातकी 
और अधम से श्रधम पतित भी भक्ति की पीठिका पर अनायास ही प्रतिष्ठित हो जाते हैं। 
लोक-वेद-बहिष्कृत, कुजाति, कपटी, कायर, कुमति भी राम के द्वारा अपनाये जाने पर भुवन- 
भूषण हो गये; निषाद, भीलनी, गणिका, व्याध, गृद्ध, गज, आरभीर, यवन, किरात, खस, श्वपच 
आदि इसके प्रमाण हैं।* 

५. मांक्ष के लिए भक्ति अनिवारय है। अन्य साधन (कर्म या ज्ञान) अनिवार्य नहीं हैं। 
यद्यपि भक्ति-निरूपक आाचार्यों ने भक्ति के साधनरूप में कर्म, योग और ज्ञान की भी चर्चा की 
है तथापि कर्म श्रादि भक्ति के लिए आवश्यक नहीं हैं। इस विषय में गोपांगनाश्रों का प्रमाण 
अ्रकाट्य है।* ध्यान और योग से हीन होने पर भी भगवान्‌ की शरण में श्राया हुआ जन 
प्रमपद को प्राप्त कर लेता है।' आराधना के बिना मोक्षपद की प्राप्ति नहीं हो सकती ।* 
आराधना करने से दुर्लभ मुक्ति भी सुलभ हो जाती है।' कर्मम्रार्ग और ज्ञानमार्ग में भी जहाँ 
कर्म या ज्ञान को मोक्ष का साधन बतलाया गया है वहाँ भी साधनरूपा भक्ति की आवश्यकता 
स्वीकार की गयी है।* इसी आधार पर पद्मपुराणकार ने ज्ञान-वेराग्य को भक्त्ति-पुत्र और 
मुक्ति को उसकी दासी कहा है।' इसी दृष्टि से अध्यात्मरामायण' के राम ने भी शबरी को 
भक्ति की आवश्यकता बतलायी थी--जिस प्रकार आँखों वाला व्यक्ति अ्रंधकार में पदचिद्ञों 
को नहीं देख पाता कितु दीपक के प्रकाश में अ्रनायास ही देख लेता है उसी प्रकार भक्ति-दीपक 
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मोक्ष-साधन श१५ ३ं 


के प्रकाश में दराग्य-ज्ञानविज्ञान-रूपी नेत्र 

६. भक्ति स्वतंत्र ताथन हैं। उसके लिए किसी अन्य साधन का अवलंब आवश्यक नहीं । 
परंतु, अन्य साधनों के लिए भत्रि विज्ञान आदि उसके अधीन है * जप, योग, 
कम, नियम, धर्म, व्रत, दान, दया, दम, ठप, 
बतलाये गये हैं वे सभी रामभक्ति के दिता निरथ्थक है ।” राख के होस भोौर ऊसर की वृष्टि के 
समान निष्फल हैं । इनकी उपयोगिता भक्ति के साधन के रूप ने ही है। कोई भी मोक्षोपाय 
तब तक फलदायक नहीं हो सकता जब तक साधक का चित्त निर्मल न हो जाए। भक्तीतर 
साधन चित्त को कुछ काल तक के लिए ही शुद्ध कर पाते हैं। झात्यंतिक शुद्धि का उपाय केवल 
प्रेम-भक्ति है । 

ज्ञान के स्थायित्व के लिए भी भक्षित अनिवाय है ।* जहाँ ज्ञान की साधनता को विशेष 
महत्त्व दिया गया है* वहाँ ज्ञान का प्रशंसन मात्र तुलसी का प्रभिप्राय है, भक्ति का अ्रपकर्षण 
कदापि नहीं । ज्ञानी भक्त राम को विश्येष प्रिय है। अतः ज्ञान का अर्थवाद तुलसी के भक्ति- 
सिद्धांत का पोषक ही है। धर्मशी ल, ज्ञानी, विज्ञानी आदि सभी के निस्तार के लिए वे सेवक- 
सेव्य-भाव को अनिवारय मानते हैं। भागवतझ्ञार का कहना है कि जो साधक भक्ति की उपेक्षा 
करके केवल ज्ञान के लिए ही कष्ट सहते हैं उनका प्रयत्न भूसी कटने की भाँति निष्फल क्लेशमात्र 
ही रह जाता है।' तुलसीदास ने भी कहा है कि भक्ति का परिहार करके ज्ञानमात्र के लिए श्रम 
करने वाले जीव जड़ हैं। वे दूध के लिए, घर में ही स्थित कामधेनु को छोड़कर, आक खोजते 
फिरते हैं ।* चतुरवंगंदायक सभी साधन भक्ति के बिना जलहीन सरिता के समान हैं; भक्तिहीन 
उपाय के द्वारा सुखाभिलाषिता शठता है, तरणी के बत्रिता महारिध्रु के संतरण का हास्यास्पद 
प्रयास है।* नारदपुराण' में सनक ने नारद से कहा है कि भक्तिमान्‌ चांडाल द्विज से बढ़कर है 
और भक्तिहीन द्विज भी इवपचाधम हे। तुलसीदास भी यह बात बिल्कुल स्पष्ट कर देना चाहते 
हैं कि जो तर ज्ञानवंत होकर भी राम-भजन के बिना ही निर्वाण-पद की कामना करता है वह 
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१. आ० रा० ३।४।४६-४७ 
२. सो सुतंत्र अवलंब न आना । तेहि आधीन ज्ञान विज्ञना || -+-रा० ३।१६।२ 
भक्ति सुतंत्र सकल सुख खानी | बिनु सतसंग न पावहिं प्रानी ॥--रा० ७|४५।३ 
बिनु बिराग-जप-जाग-जोग-ब्रत, बिनु तप, विनु तनु त्यागे | 
सब सुख सुलम सच्च तुलसी प्रभु-पद-प्रयाग अनुरागे || --गी० ७।१५॥४ 
» रा० २(१७८|३, २।२६१।१, ७|६२।१, वि० 5१।५, १९४।३, कवि० ७५५; दे०--ना ० पु० १|४|७ 
- करम-धरम अ्रमफल रघुबर बिनु राख को सो होम है, ऊसर कैसो बरिसो | --वि० २६४।३ 
» रा० ७|१११|३ 
" रा० ३१६।१, वि० ११५५ 
» रा० ७।११३६, ७|१२४।|३-४ 
 अयःख्र तिं भक्तिमुदस्य ते विभो क्लिश्यन्ति ये केवलवोधलब्बये | 
तेषामसी क्लेशल एवं शिष्यते नान्यद्‌ यथा ध्यूलतुपावधातिनाम्‌ || >>भा० पु० १० |१४।४ 
१. जे श्रसि भगति जानि परिदरहीं | केवल ज्ञान देतु श्रम करहीं || 
ते जड़ कामघेनु गृह त्यागी | खोजत शआआकु फिरहिं पय लागी || --रा० ७।११५॥१ 
१०, वि? १६२|३; रा? ७।११५।२ 
११० ना० पु० १३४४१ 
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१्घ४ तुलसौ-दर्शन-मौभांसा 


महामूढ़ पथ्चु है।' 

शान-वराग्य शोर भक्ति के पूर्वापरसंबंध या कार्यकारणभाव के विषय में एक प्रइन उठता है 
कि ज्ञान वराग्य हो जाने पर भक्ति का उदय होता है म्रथवा भक्ति हो जाने पर ज्ञान-वे राग्य का । 
यह भी प्रइन उठता है--क्या ज्ञान और वराग्य भक्ति के लिए आवश्यक हैं अयवा नहीं ? उत्तर 
हे--यदि ज्ञान का अर्थ झास्त्रज्ञान जिया जाए तो वह भक्ति के लिए गौरवपूर्ण होते हुए भी 
अनिवाय नहीं है। शबरी, पिगला, गृह आदि शास्त्रज्ञानी नहीं थे; उन्होंने वेदशास्त्रों का लेशमात्र 
भी अध्ययन या ऋ्रवण नहीं किया था। फिर भी वे भक्तों की उत्तम कोटि में प्रतिष्ठित है । 
ज्ञान का दूसरा श्र्थ भगवान्‌ का माहात्म्य-ज्ञान है। भक्ति-दर्शन में इस दूसरे अर्थ को अ्रपेक्षा- 
कृत भ्रधिक महत्त्व दिया गया है। यह ज्ञान प्रेममक्ति का कारण (साधन) है। इसी कारण 
वल्लभ की 'भवित' माहात्म्यज्ञानपू्विका' है। इसी कारण तुलसीदास भी अपनी सभी क्ृतियों 
में राम की महिमा का गान करते हुए अ्घाते नहीं हैं। जिस 'भक्तित' को ज्ञान का कारण कहा 
गया है वह भक्ति साधनभवित है। इस प्रसंग में यह भी स्मरण रखना चाहिए कि तुलसी राम- 
कृपा को ही सबका मूलाधार मानते हैं। उसी से ज्ञान और भक्त दोनों की प्राप्ति होती है। राम 
भक्तिमान्‌ पर ही कृपा करते हैं श्नौर राम की कृपा से ही भक्ति मिलती है। यह बीज-वक्ष-स्याय 
है। भगवान के अनुग्रह की कल्पना भक्तों का ब्रह्मास्त्र है। भक्त की साधना पर री कर भी 
भगवान्‌ कपा करता है श्नौर साधनाहीन भ्रभक्‍त पर भी । इसलिए भी उसकी कृपा अहैतुकी है, 
ग्रकारण है। वह ऐसा क्‍यों फरता है ? लीला के लिए। और लीला क्‍यों करता है ? उत्तर वही 
है--लीला के लिए । लीला अंतिम प्रयोजन है, उसके भी प्रयोजन का प्रश्न नहीं उठता ।* उसका 
न्यायनिष्ठत्व स्त्रयं सिद्ध है। भक्त के विश्वास में शंका के लिए कोई अवकाश नहीं। भगवत्कृपा- 
पात्रों के इतिवुत्त पर विचार करके और अपने सदाच रणों की श्रसफलता देखकर के भी भक्त 
भगवत्कृपा की प्रतीक्षा करता है। यह तो हुई ज्ञान और कर्म की बात । 

वेराग्य के विषय में दो मत हो सकते हैं। एक तो यह कि ईश्वर से राग करो, संसार से 
विराग अपने आप हो जाएगा। लोक में भी हमें इस प्रकार के उदाहरण मिल जाते हैं। एक 
व्यक्तित से प्रेम करते वाला पुरुष जब किसी दूसरे से प्रम करने लगता है तो पहले के प्रति स्वतः 
विराग हो जाता है। दूसरा मत यह है कि विषयों में श्रतु रक्त मन ईश्वरोन्मुख तब तक नहीं हो 
सकता जब तक वह विययों के प्रति विरक्त न हो जाए। तुलसीदास ने दूसरे सिद्धांत को विशेष 
गौरव दिया है। यह बात उनकी जीवनी और कृतियों से प्रमाणित है। इन वैकल्पिक मतों का 
विरोध-परिहार भी किया जा सकता है। जब हम संसार को केंद्रबिदु मानकर विचार करते हैं 
तब वेराग्य को भक्ति का साधन मान लेते हैं। कितु जब भगवान्‌ को केंद्रबिदु मानकर चलते हैं 
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१. रामचन्द्र के भजन बिनु जो चह पद निरबान | 
ज्ञानवंत अपि सो नर पसु विनु पूंछ बिपान || --रा० ७७८क 
मि० दे०--हरिसेवाविहीनो यः स पशुर्योनितः पशु: | --भबि० पु० २।१।५[४० 
अप प्रभु छाड़ि भजहिं जे भाना | ते तर पसु बिनु पूंछ विधाना || --रा० ५।५०।१ 
२. तसखव॑ंदीप, १|४५३ रा० ७|८६९|४ 
१. महि लीलायां किज्चित्‌ प्रयोजचमस्ति | लीलाया एवं प्रयोजनत्वात्‌ | --अर० सू०, २।१।३४ पर अणुभा० 
४. केहि आचरन भलों मानें प्रभु सो तो न जानि परयो | 
तुलसिदास रुनाथ-कृपा को जोवत पंथ खरयो ॥--बवि० २३६|७ 





मोक्ष-साधने शैथर 


तब वराग्य भक्ति का अनुवर्ती प्रतीत होता है। वस्तुतः दोनों में यौगपत्य" और अन्योन्याश्रय- 
भाव है। दृष्टिकोण के भेद से मत-भेद दिखायी देता है। 'शरणायति' और 'शरणं यच्छामि' का 
समाधान भी ऐसा हू है । भक्ति और वेराग्य दोनों का उदय एक साथ ही होने पर भी एक 
व्यवत हो सकता है-और दूत्तरा अव्यक्त । भत्‌ हरि या तुलसी के दृष्टांत नें वैराग्य की भ्रणिव्यक्ति 
पहले हुई है और भक्ति की वाद में । इसके प्रतिकुल, नारद अथवा प्रह्वाद में भक्ति पहले से ही 
व्यक्त है और वेराग्य की विवृति तत्पश्चःत्‌ हुई है। 

७. जीव के जो चार पुरुषार्थ प्राय: बतलाये गये हैं उन्हीं उपेयों के उपाव4 ज्ञान आदि हैं। 
भक्तित इन सबसे विशिष्ट है। जिस प्रकार प्रेम पथ भी है और उद्देश भी है'; उसी प्रकार, भविति 
साधन भी है और साध्य भी । भवित स्वयं पुरुषार्थ है।* वही मुक्ति है। वह मोक्ष झादि से भी 
बढ़कर परमपुरुषार्थ है; मोक्ष उसकी तुलना में तुच्छ है।* इसलिए भकक्‍त कर्मी, योगी और 
ज्ञानी से श्रेष्ठ है।' भक्ति अन्य साधनों का साध्य है। ज्ञान आदि साधन भक्त की अपेक्षा रखते 
हैं। वे अंग हैं शोर भक्ति अंगी। जिस प्रकार लोक में किसी के ज्ञान के बाद ही उससे प्रीति होती 
है; उसी प्रकार साधना-मार्ग में भी साधनरूपज्ञान से साध्यरूपा भक्ति की प्राप्ति होती है ।* 
श्रुतियों में भी ब्रह्मकांड का प्रतिपादन भक्ति के लिए ही किया गया है।' तारतमिक दृष्टि से 
कर्मयोग की अवधि भ्रष्टांगयोग, अ्रष्टांगयोग की अवधि भक्तियोग है; भक्तित उच्चतम है क्योंकि 
भक्ति के बिना मनःप्रसाद अ्रसंभव है ।* यही मान्यता तुलसीदास की भी है। कमंमूलक और 
ज्ञानमूलक विविध साधनों से भक्ति का वेशिष्टय इस बात में भी है कि वह साधन और साध्य 
दोनों ही है--साधन सिद्धि रामपग नेहू।” भक्ति साथन है, शत कामधेनुओों के तुल्य फल- 
दायिनी है।'' वह साध्य भी है। सीता-राम के चरणों में सहज स्नेह ही सकल पुण्यों का 
महान्‌ फल है।** वेदशास्त्र-प्रतिपादित कर्म, योग, वेराग्य, ज्ञान आदि समस्त साधनों का प्राप्य 
१. भक्तिः परेशानुभवो विरक्तिरन्यत्र चेष त्रिक एककाल: | 

प्रपय्यममानस्य यथाश्नतः स्थुस्तुष्टिः पुष्टि: छुदपायोषनुघासम्‌ || --भा० पु० ११२४२ 
२. रहरवाँ रा खस्तगी-ये- राह नीस्त, इश्को हम राह अस्त हम ख _द मंजिल अस्त | 
--किसी फारसी कवि की उक्ति,हिस्ट्री ऑफ़ क्रिलॉसफ़ी ईस्टन ऐन्ड वेस्टने, आमुख, प० २८ पर उद्धृत | 
३. अत्र भक्तिमीमांसिति विद्यय भक्तिजिज्ञसेति कथनेन भक्‍तेः पुमर्थवा सूचिता | 
--शा० भ० सू० १११ पर भ० च्‌० 
तस्मात्पुरुषाथचतुष्टयान्तगतलेन स्वातन्थेण वा भक्तियोगः पुरुषार्थ : परमानन्दरूपत्वात्‌ | 
-शा० भ० सू० २/२।२३ पर भ० च० 
४. निश्चला त्वयि भक्तियाँ सेव मुक्तिजेनादेन | --स्कन्दपु० 
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दरिभवित ही है।' मानसरोगमुक्त जीव ज्ञानजल से स्तान करके भक्तिपूर्ण हो जाता है ।* 

लोकयात्री जीव फल की कामना से कर्म करता है। उसके वांछित फल धर्म, अर्थ आदि हैं । 
कर्म, ज्ञान आदि साधनों का लक्ष्य उन फलों में से एक या अनेक की प्राप्ति है। और, भक्ति इन 
चारों फलों का भी फल है। तुलसी ने यह मत बहुत जोर देकर व्यक्त किया है।* उनके श्रनुसार 
यही परम परमार्थ है। मानव-जीवन का लक्ष्य राम-भक्ति ही है। इसके समाव कोई लाभ नहीं । 
इसी लिए उन्होंने ज्ञान को भक्ति का अलंकार मात्र माना है। अलंकार (ज्ञान) तो केवल 
शोभाकारक साधन है, उसका अलंकार्य है भक्ति । इस मान्यता के विषय में यह शंका नहीं 
उठनी चाहिए कि 'रामचरितमानस' में कवि ने भक्ति को ही ज्ञान की शोभा कहा है--'सोह न 
राम पेम बिन ग्यात्‌। करनधार बितु जिसि जलजान्‌।* प्रस्तुत प्रसंग में सोह न' का अर्थ है--- 
व्यर्थ है। भक्ति की श्रेष्ठता के विषय में निगम-श्रागम, ऋषि-मुनि, सुर-संत सभी एकमत हैं ।* 
वह मंगलमूल है, समस्त सुखों तथा शुभ गुणों की खानि है, पुरुषार्थचतुष्टयदायक और सकल- 
सिद्धिप्रद है।” अतः जिस किसी के द्वारा रामभक्ति का उदय हो वही सर्वेथा परमहित, पृज्य 
तथा प्राण से भी प्रिय है--यह तुलसीदास का मत है।' 

८. कर्म आदि साधन खेद-जनक होते हैं। उनमें सिद्धि के बाद ही सुखानुभव होता है। 
भवित का वेशिष्टय यह है कि वह सदा सुखदायिनी होती है--साधन-दशा में भी और सिद्धि- 
दशा में भी ।* अतएवं भक्त उस विपत्ति की भी कामता करता है जिससे भक्तिरस की अनुभूति 
हो सके ।* भक्ति-जन्य आ्रानंद भी ज्ञानादि-जन्य आनंद से विशेष अधिक होता है। इसी लिए उसे 
अमृतद्रबसंयुत रस और सांद्र।नंदविशेषात्मा कहा गया है। श रणागत भक्‍त अगाध नी र में मीन 
का भाँति सुखी रहता है; स्वप्न में भी अनुभव किये गये भक्तिसुख की तुलना में ब्रह्म सुख नगण्य है।'* 


नीिनननाख 
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६. यदि भक्तिपथ को दु.खध्वंस का एकमात्र उपाय न भी माता जाए तो भी वह अन्य मार्गों 
की अ्रपेक्षा अधिक सरल और सुगम होने के कारण विश्येप श्रेयस्कर है। भक्तियोग सुलभ है, 
मानस है; काय, चित्त भ्रादि के पीड़न से मुक्त है।' नारद ने भक्ति की घुतभता के चार कारण 
बतलाये हैं । वह स्वयं प्रमाण है, उसे प्रमाणांवर की अपेक्षा नहीं; वह शांतिरूप है; वह परमानंद- 
रूप है; प्रेमपूर्वक कीर्त्यमान भगवान्‌ शी त्र ही आ्रविर्भूत होकर भक्तों को अपना अनुभव करा 
देते हैं। इसी लिए मनीषियों ने भक्ति-साधनों की कलना करते समय भगवन्नताम-महिमा का इतना 
गान किया है। यही मान्यता तुलसीदास की भी है। अज्ञानांधकार को दूर करने के लिए ज्ञान 
एक दीपक है। दीपक के लिए पात्र, घृत, बाती भ्रादि की आ्रावश्यकता है।? इस सामग्री के संग्रह 
में कठिन प्रयास करना पड़ता है। भक्ति स्वयंप्रकाशवती मणि है। उसकी प्रभा के लिए उक्त 
प्रकार का कोई भंभट नहीं । वेदविहित कर्म, ज्ञान, वे राग्य आदि सुनने में मधुर और नरम तो 
प्रतिभासित होते है कितु व्यवहार में कटु एवं कठोर हैं ।* ज्ञान का पंथ तो कृपाण की धार है; 
वह कहने में कठिन है, समभने में कठित है और साधन में कठिन है; ज्ञान के द्वारा कैवल्य- 
परमपद की प्राप्ति अत्यत दुलंभ है; परंतु वही मुक्ति अनिच्छित होने पर भी, राम की भक्तति 
करते ही, भवत के पास बरबस चली आती है।' पारलौकिक तथा ऐहिक सभी सुखों के लिए 
भक्त का मार्ग अ्रन्य पथों की तुलना में सहजसाध्य है । योग, यज्ञ, ब्रत आदि का कष्ट उठाये 
बिना भवसागर पार करने के लिए रामभकित ही आश्रय है। राम और राम-भकक्‍षत का दर्शन 
ही दुःख-नाशक एवं मनोरथसाधक है। उनका नाम ही मोक्षकारी है।' 

पगपग पर भक्ति को सुगम बताने वाले तुलसी ने उसकी दुस्साध्यता का भी उल्लेख किया 
है । भक्तिरूपी मणि की प्राप्ति के लिए वेदपुराणरूपी पर्वत की रामकथारूपी खाति को ज्ञान- 
वेराग्यरूपी नेत्रों की सहायता से सुमतिकुदा री-द्वारा खोदना* सरल नहीं कहा जा सकता । भक्ति 
कहने में सुगम है, सुनने में मीठी है; परंतु करने में कठिन, भ्रपार ओर शअ्रगम है।' वह परम 
तपस्वी मुनियों के लिए भी दुर्लम है।' वह किसी विरले को ही प्राप्त होती है।' इस विरोधा- 
१. त्रयाणामप्ययं योग्यः कतु शक्‍्योइरस्ति सर्वेथा | 

सुलभत्वात्‌ मानसत्वातू कायचित्तायपीडनात्‌ || --देवीभागवतपु० ७|३७३ 
* ना० भ० सू० ४८, ५६, ६०, 5० 
. रा० ७१ १७।५-दोदा 
» रा० ७|१२०।१-२ 
विं० १३१२ 
रा० ७।११८-७।११६।२ (राम भजत सोश मुकुति गुसाई | अनइच्छित आवश बरिआाइ |) 
जो बिनु जोग जज्ष ब्रत संजम गयो चहे भव पारहि | 
तो जनि तुलसिदास निसिबासर हरि-पद-कमल बिसारहि |--बवि० ८५|३ 
८. रा० ११४६।१, ७।२।६, ७।३३।४; रा० ५३६४, ६|१|सो०२ 
९. रा० ७।१२०।७-८ 
१०. रघुपति-भगति करत कठिनाई | 
कहत सुगम, करनी अपार, जाने सोइ जेहि बनि आई | --वि० १६७।१ 
कहत सुगम, करत अगम, सुनत मीठी लगति | --गी० २।८२॥| १ 
११. भो मुनि कोटि जतन नहिं लह॒हीं | जे जप जोग अनल तन दहहीं || --रा० ७|८५॥२ 
१२. कहूँ कहूँ बृष्टि सारदी थोरी | कोड कोड पाव भगति जिमि मोरी | --रा० ४।१६॥४ 
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भास का परिहार इस प्रकार किया जा सकता हे। (क) पूर्वोवत भक्ति-मणि की चर्चा ज्ञान- 
दीपक के प्रसंग में की गयी है। वह जिज्ञासु और ज्ञानी की भक्त है। झतएव अध्ययन की भ्रूमिका 
में उसका प्रतिपादन किया गया है। तात्पय यह है कि कर्म, ज्ञान आदि कष्टकारी साधनों की 
तुलना में भक्तियाग सरल है। (ख) श्रार्त श्रादि की भक्ति को भी कठित कहने में तुलसी का 
दृष्टिबिदृ दूसरा है। जीव विषयों में इतनी बुरी तरह झ्रासक्त है कि उन्हें छोड़कर भगवान्‌ की 
श्रोर जाता ही नहीं । अतः भक्ति करने में कठिनाई है। (ग) जिस पर राम की कृपा है, जो 
उनका दास है, उर्सके लिए भक्ति सुगम है। जिस पर हपा नहीं हुई, जो उनका दास नहीं हुग्रा, 
उसके लिए भक्ति अगम है । शफरी और पिपीलिका के दुष्टांत द्वारा" कवि ने यह बात स्पष्ट 
भी कर दी है कि जो साधनभक्ति के मर्म और भक्तिप्रेमी हें, उनके लिए भक्ति सुलभ है; 
इतर जनों के लिए दूलभ है। (घ) भक्ति को लोग खिलवाड़ न समझ लें, संभवत: इसलिए भी 
तुलसी को भवित के गौरवार्थ उसकी दुष्प्राप्पता की बात कहनी पड़ी । 

१०. भक्तिमार्ग भयरहित होता है, जब कि कर्म और ज्ञान में मत्सर, असहायता आदि क 
भय लगा रहता है ।* मुक्त होने पर भी ज्ञानी को भगवान्‌ का अनादर करने से पुनः भवबंधन 
में बद्ध होना पड़ता है । भक्‍त के लिए कोई भय-बाधा नहीं है।* एक बार भगवान्‌ के समीप 
पहुँचकर वह कभी पदच्युत नहीं होता । उसकी स्थिति अ्रपुनरावतिती होती है।' भक्ति की 
निरपायता उसकी सिद्धि-दशा और साधन-दशा दोनों में ही है। योग, समाधि, वेराग्य, ज्ञान 
आदि साधन निरुपाधि नहीं हैं ।” उनमें रागद्वषादि-जन्य दुःखों की संभावना बनी रहती है। 
ज्ञानी-विज्ञानी मुनियों के मत में भी काम आदि क्षोभ उत्पन्न कर देते हेँ।' किंतु जो विज्ञानी 
भवत है उसका विज्ञान भ्रखंडित रहता है, क्योंकि, शरणागत भक्‍त की श्रनवधानता को भगवान्‌ 
स्वयं संभाल लिया करते हैं ।5 इसी लिए पंडितजन ज्ञान प्राप्त करके भी भक्ति को नहीं त्यागते तथा 
विज्ञानी जन भी भक्ति की भीख माँगते हें; विधाता और शंकर भी राम का भजन करते हें।** 

विज्ञानदीपक के रूपक में तुलसी ने ज्ञानपथ की संभावित नश्वरता एवं अपायसंकुलता का 
मनोहर विश्लेषण किया है। पहले तो ज्ञानदीपक का प्रदीप्त हो जाना ही निश्चित नहीं है भौर 
यदि घुणाक्षर-न्याय से प्रदीप्त हो भी गया तो बुक जाने का भय मिरंतर लगा रहता है ।** मानव- 
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मन की स्वाभाविक रागात्मक प्रवृत्ति उसे समाधि के शन्य में ठहरने नहीं देती । वह ज्ञान की 
उच्च भूमि से नीचे गिर पड़ता है। जब सात्त्विकी बुद्धि ज्ञानदीप से प्रकाशित उरगृह में बैठकर 
जड़वेतन की ग्रंथि को खोलने लगती है तब माया अनेक प्रकार के विष्न उपस्थित करती है। 
उसके द्वारा प्रेरित ऋद्धि-सिद्धियाँ अपने आँचल के समीर से दीपक को बुभा देती हैं। यदि परम 
सयानी बुद्धि माया से वाधित नहीं हुई तो फिर देवता उपद्रव करते हैं। इंद्रिय-द्वारों पर अ्धिष्ठित 
देवता विषय-समीर को झाते देखकर फरोखे खोल देते हैं श्र इस प्रकार झ्राया हुआ प्रभंजन 
विज्ञान-दीप को बुझा देता है। एक बार बुभ जाने पर दीपक को फिर जला पए्ना असंभव है-- 

क. छोरत ग्रंथि जानि खगराया | बिघ्न श्रनेक करहइ तब मसाया।॥ 

रिद्धि सिद्धि प्रेरई बहु जाई। बृद्धिहि लोभ दिखाबाहि श्राई।॥। 

कल बल छल करि जांहि सप्तीपा | अंचल बात बुभार्बाह दौपा ॥ 

ख. जो तेहि बिघन बुद्धि नह बाधी। तो बहोरि सुर कर्राह उपाधी ॥ 

इंद्रो द्वार भरोखा नाना। तहूँ तहँँ सुर बढे करि थाना ॥ 

आावत देखांह बिषय बयारी। ते हडढि देहि कपाद उधारी॥ 

जब सो प्रभंजन उर गृह जाई तर्बाह दीप बिज्ञान बुकाई॥। 

ग्रंथि न छूटि मिदा सो प्रकासा । बुद्धि बिक्ल भइ बिबय बतासा ॥। 

इंद्विन्ह सुरन्ह न ज्ञान सोहाई । बिषय भोग पर प्रीति सदाई ॥ 

विषय समीर बृद्धि कूंत भोरो। तेहि बिधि दीप को बार बहोरी ॥ 

गे. ज्ञानयंथ कृपान के धारा। परत खगेस होइ नहें बारां 
यदि किसी प्रकार इन उपद्रवियों से यह दीपक बच भी गया तो कामादि दलों से इसकी रक्षा 
नहीं हो पाती। इन अपायों के निराकरण का एकमात्र उपाय भक्ति है। अश्रंचलवात, प्रभंजन, 
दलभ आदि से श्रबाधित भक्ति-चितामणि का परम प्रकाश भकक्‍त के हृदय में निरंतर बना 
रहता है। भक्ति मणि है इसलिए उसके बुझने की संभावना नहीं। राम से ममता होते ही 
संसार के प्रति समता भरा जाती है। उसमें सदेव शुभ और कुशल है। वहाँ स्वप्न में भी विपत्ति 
नहीं पहुँच सकती । रामभकक्‍त को श्रविद्या, काल, कर्म, गुन, दोष, स्वभाव, कुछ नहीं व्यापता। 
निश्चित भक्त राम के भरोसे सुख की नींद सोता है।' ज्ञान का पद सिद्धि-दशा में भी निरपाय 
नहीं है। भक्ति का अ्रनादर करने वाला ज्ञानी सुरदुर्लेभ पद पाकर भी उससे च्युत हो जाता 
है । कारण यह है कि स्थल के बिना जल की भाँति भक्ति के बिना मोक्ष-सुख रह ही नहीं 
सकता ।* संसार-बंधन-मुक्त भक्त इस वितकं-वीचि-संकुल भवार्णव में फिर नहीं पड़ता । भक्ति 
की इस निरपायता से प्रभावित होकर ही दासभकक्‍त भगवान्‌ से मोक्ष न माँगकर अ्रमल प्रन- 

पायनी प्रेमा भक्ति ही माँगता है। और वे उसी वरदान से भक्त को कतार्थ करते हैं ।* 
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११. भक्ति सद्यः:फलदायक उपाय है।' उसका प्रादुर्भाव होते ही भगवत्तत््वानुभूति और 
उससे मुक्ति की प्राप्ति हो जाती है। भगवान्‌ राम कम, ज्ञान आदि से द्रवीभूत नहीं होते। 
भक्ति ही वह साधन है जिससे वे अ्विलंब द्रवी भूत हो जाते हैं। भवखेदहारी राम ने जिसकी 
ओर करुणापूवक देख भर लिया उसके त्रिविध ताप सदा के लिए नष्ट हो गये ।* राम का 
स्मरण या नाम मात्र ही संसार-सागर से पार उतारने के लिए पर्याप्त है। राम ही नहीं, उनके 
भक्त का गुणकथव, दर्शन भ्रादि भी क्लेशनाशक हैं । समस्त सुख और सुक्ृत रामभवक्ित के भ्रनु- 
चर हैं।“इच्छामात्र से ही भक्त को फल-प्राप्ति हो जाती है । यह और बात है कि भक्त निष्काम 
भाव से राम का भजन करे। 

१२. यद्यपि योग आदि भकक्‍तीतर उपाय भी मोक्ष के साधक हैं; कितु भक्ति उन सबकी 
ग्रपेक्षा अधिक पावन और अमोघ है ।” उसमें व्यभिचार और अविश्वसनीयता के लिए ग्रवकाश 
नहीं है। उसकी सफलता असंदिग्ध है । भ्रविपक्वभाव वाले जनों की भक्ति भी निष्फल नहीं 
जाती ।* मानस' के शंकर और काकभुशुंडि का कथन है कि कमे, योग, ज्ञान आदि उपायों की 
पूर्ण सफलता अवध्यंभावी नहीं है ।* विविध कर्म अधर्मजनक भी हो सकते हैं। जीव धर्म-पथ 
से भ्रष्ट भी हो सकता है। ज्ञान-मार्ग भी सन्देहरहित नहीं है। ज्ञानी तत्त्वाचितकों में परस्पर 
मत-वेभिन्‍न्य है। षड्दशेनों में परस्पर वेमत्य है। पुराणों का मत भी एक नहीं है | अपने यूग 
के मनीषियों का ज्ञान-विषयक वाद-विवाद भी तुलसी को विषादकारक प्रतीत हुभा ।** वेद, 
पुराण आदि के ग्रध्ययन, ज्ञानियों के सत्संग एवं प्रत्यक्ष अनुभव के द्वारा तुलसी इस निष्कर्ष पर 
पहुँचे कि ये सारे बहुमत केवल शोकप्रद है, अतएव त्याज्य हैं। भक्तिरूपी राजडगर में श्रसफ- 
लता का प्रश्न ही नहीं उठता। जीव के प्रबल परितापी मोह आदि मानसरोग ज्ञान के साधन 
से क्षीण तो हो जाते हैं कितु उनका ग्रात्यंतिक नाश नहीं हो पाता। वे विषय-क्रुपथ्य पाकर 
मुनियों के मन में भी पुनः अंकुरित हो जाते हैं। उनके नाश की रामबाण औषधि, सजीवनमूल, 
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रामभकित ही है ।' उनका भाव तभी तक रहता है जब तक राम-भवित का आाविर्भाव नहीं हो 
जाता ।'* 

१३. युगधर्म की समीक्षा से भक्ति की उपयोगिता तथा सुसाध्यता भौर भी स्पष्ट हो जाती 
है। प्रस्तुत प्रसंग में भागवत-माहात्म्य' के वाक्य विशेष ध्यान देने योग्य हैं। कलि के दावानल 
में ग्रन्य साधन भस्म हो गये हैं। सत्य, तप, गौच, दया, दान भ्रादि का अस्तित्व ही मिट गया 
है। दुष्ट यवनों ने देवायतनों को नष्ट कर दिया है और आ्राश्रमों, तीर्थों, सरिताओं ग्रादि को 
रुद्ध कर रखा है। सत्ययूग झ्रादि तीन युगों में ज्ञान, वेराग्य श्रादि मुक्ति-साथैन थे; कितु घोर 
कलियुग में मुक्ति का एक ही साधन रह गया है--भक्तियोग ।” मोक्षशास्त्र के विचारकों ने 
देश, काल और पात्र की विशेषता का पूरा ध्यान रखा है। कर्म, ज्ञान और भक्ति का विधान 
आ्रांख मूँदकर सभी देशों, सभी कालों और सभी व्यक्तियों के लिए नहीं किया गया है। 
ग्रध्यात्मविद्या, लोकधर्म और मानवमन के निष्णात पारखी तुलसी ने दुःखध्वंस के उपायों के 
निरूपण में युगधर्म पर पर्याप्त बल दिया है। सत्ययुग, त्रेता श्रौर द्वापर की परिस्थितियाँ भिन्‍न 
थीं। तदनुसार उनमें मुक्ति-साधन क्रमश: ध्यान, यज्ञ और पूजन थे।* 

कलियुग की परिस्थिति अन्य युगों से भिन्‍न है। वह मल का कोश है ।उसने सभी धर्मों को 
ग्रस लिया है; देवालयों और तीर्थस्थानों पर किलेबंदी कर रखी है ।“यवन -शुद्र-शासित भारत- 
वर्ष में देवदर्शन की कहानी केवल पोथियों में शेष रह गयी है।' वेद-पुराण-संमत सुपंथ का 
त्यागकर धर्म-विरोधी कुपंथों की कल्पना की जा रही है ।* न कोई वर्णव्यवस्था रह गयी है और 
न आश्रमधर्म; न कोई आचार रह गया है, न विचार।' साधुता को अ्वसनन्‍्न करने वाली 
कुरीति, कपठ और खलता की ही वृद्धि हो रही है। ' कलिकाल के कारण परमार्थ के साधनों 
का लोप हो गया है।*'* ये निष्फल साधन केवल श्रमरूपी फल देने वाले हैं।*३ कुवासना ने इन्हें 
विनष्ट कर दिया है। इसीलिए इनको “उपाय' न कहकर “प्रपाय' कहना ही तुलसी को अधिक 
समीचीन ज॑चता है। ये साधन चित्रलिखित सूर्यों के समान हैं जो मोहांधकार का नाश नहीं कर 
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सकते । इन साधनों की झ्रसमर्थता का कारण यह है कि राजनैतिक और सामाजिक दुद्दशाग्रों 
के कारण इनकी समुचित साधना नहीं हो पा रही है। वेदचतुष्टयी और षड्दर्शत का अव्पयन 
कठिन है; स्मृतिप्रतिपादित व्रत, तीर्थाटन आदि में घोर शारीरिक कष्ट है; दान, दया, यज्ञ 
आदि धर्म-कर्म सब धन के ग्रधी न होने से जवसाधारण की शक्ति के परे हैं।' कच्चे घट-सा मन 
संन्यास-जल को धारण करने में असमर्थ है; काम, क्रोध, लोभ, मोह आदि के द्वारा भ्रपहत ज्ञान, 
वराग्य, योग तप आदि सारहीन प्रतीत होते हैं। ऐसी दशा में राम का नाम, उसका श्रवण, 
कीतन और स्मरण' ही निस्तार का एकमात्र सुरक्षित साधन है।* 

भक्ति के उन्मेष के साथ ही भक्त में अ्रखिल गुणों का आविर्भाव हो जाता है। चित्त की 
भगवदाकारता के कारण भगवान्‌ के गुण भक्त में भी आरा जाते हैं। भक्त की गति अनिवेचनीय है । 
भरत की भक्ति से भ्रभिभूत गुह को मार्ग ही भूल गया था; खग, मृग, और जड़ जीव भी प्रेममर्त 
हो गये थे; उनके भक्तिभाव ने चर को अ्रचर और अ्रचर को चर कर दिया था | विकास की 
प्राकाष्ठा पर पहुँचकर ज्ञानी ब्रह्मत्व प्राप्त कर लेता है--बरह्मवेद ब्रह्म व भवर्ति', 'जावत 
तुम्हहि तुम्हद होइ जाईं।* ज्ञान के क्षेत्र में उससे आगे बढ़ने की गुंजाइश नहीं है। लेकिन भक्त 
राम से भी भ्रधिक मान्य हो जाता है--राज् वें श्रधिक राम कर दाता ।* राम स्वयं भी दास को 
सदेव बड़ाई देते हैं। व्यावहारिक जगत्‌ में कमंठारा भी साहेब की अपेक्षा सेवक की महत्तरता 
प्रमाणित हो चुकी है---राम को पुल बाँधकर समुद्र पार करना पड़ा और हनुमान्‌ कृदकर लाँघ 
गये थे। यह भक्तिमहिमाम[<& त भक्‍त के स्वरूप का वैचित्य है कि वह राम का दास भी है; 
उनसे भ्रधिक भी है और राम उसे अपना प्रभु तक मानते हैं। भक्ति की इन सब विशेषताओं के 
कारण ही तुलसीदास ने स्वयं और अपने सदादझ पात्रों के द्वारा पग-पग पर भक्ति5 और भक्‍त 
की प्रशंसा, भक्तिहीनता की निदा? एवं भजन का उपदेश" किया है। 
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पष्ठ अध्याय 
धर्म-विधि 


जिमि सरिता सागर भहेँ जाहीं। जद्यपि ताहि कामना नाहीं !। 
तिमि सुख संपति बिर्नाह बोलाएं। धरमसी ल पहि जाहि सुभाएँ ॥* 
सखा धर्मलय अ्रत रथ जाकें। जीतन कहू न कतहु रिपु ताकें ।।* 
तुलसीदास का दशन धर्मनिष्ठ दर्शत है। यच्धपि उनकी सभी रचनाएँ आदि से अंत तक, प्रत्य- 
क्षत: या परोक्षत:, धर्म-निरूपण से व्याप्त हैं तथापि 'रामचरितमानस' के कतिपय संद्भों में धर्म 
आर पग्रधर्म” का विशेषरूप से व्यवस्थित उपस्थापन किया गया है। विभिन्‍न स्थानों पर संतों के 
लक्षण बतलाते हुए उन्होंने भागवत धर्म या वेष्णव धर्म का ही निरूपण किया है। 
धर्मलक्षण--तुलसीदास ने 'धर्म' शब्द का व्यवहार अनेक श्रर्थों में किया है--प्रभाव,* 
स्वभाव, * गुण, वृत्ति या विशेषता,” आ्राचार के नियम, सदाचार,* पुण्य, * कर्तव्य," पुण्यात्मक 
कर्तव्यों की समष्टि,' नीति या न्याय, झ्राश्वमविशेष के कतेंव्य,'  वर्णविशेष के कर्तव्य, * 
कर्मकांड के विहित अनुष्ठान," अभ्युदय का हेतु, निःश्रेयस का हेतु, 5 प्रथम दो को छोड़कर 
दोष सभी अर्थों की समष्टि! 5 ग्रादि । उनकी दृष्टि में धर्म केवल कततेव्यकर्म या आचार-संहिता 
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का ही वाचक नहीं है, वह संपूर्ण जीवन-दर्शन के सैद्धांतिक तथा व्यावहारिक पक्ष का निदर्शेक 
है। लौकिक और पारलौकिक जीवन में जीव के अभ्युत्थान से संबंध रखने वाले सभी विधि-निषेध 
उसकी परिधि के अंतर्गत हैं। इसीलिए उनके धर्म रथ-वर्णन, सज्जन-धर्म-निरूपण आदि प्रसंगों 
में दशन, भक्ति, आचार आदि से संबद्ध अभ्युदय और नि:श्रेयस की सिद्धि करने वाले शारीरिक 
एवं अ्ंतःकरण-संबंधी सभी साधनों का उपस्थापन कर दिया गया गया हैं। यह सनातन-धर्म की. 
महनीय विशेषता है जो इतिहास, पुराण शौर धर्मशास्त्र में विशेषतया परिलक्षित होती है । इसी 
दृष्टि से तुलसी ने धर्मचर्चा के विविध प्रसंगों में सभी कर्तव्य कर्मों की गणना की है। भजन, 
विज्ञान, ज्ञान, विवेक, बुद्धि, योग, समता, शम, संतोष, दम, धेयें, वेराग्य, यम-नियम, जप-तप, 
ब्रत, तीरथस्नान, सत्य, शील, शौय॑, बल, क्षमा, दया, कृपा, अहिसा, परोपका र, दान, यज्ञ, सुरगुरु- 
विप्रधेनुसेवा आदि सब धर्म के अंग हैं।' 

धर्म! की एक परिभाषा की गयी है---प्रभ्युदय और निःश्रेयस के हेतु को 'धर्म' कहते हैं। 
यज्ञ, दान आदि धर्म अ्रभ्युदय के हेतु हैं और अष्टांग योग निःश्रेयस का साधन है।' इस प्रकार 
धर्म के दो रूप हुए---अभ्युदयहेतुक धर्म और नि:श्रेयसहेतुक धर्म। क्योंकि अभ्युदयहेतुक धर्म 
भी चित्तशुद्धि का कारण है, इसलिए वह भी अप्रत्यक्ष रूप से निःश्रेयस का हेतु है। इस प्रकार 
धर्म का प्रयोजन दुहरा है। उससे भ्रभ्युदय की सिद्धि होती है। झवांछित होने पर भी सुख और 
वभव घधर्मशील के पास पहुँच जाते हैं।” वह निःश्नेयस का भी साधक है। धर्माचरण से चित्तजुद्धि 
और वैराग्य का उदय होता है जो ज्ञान और भक्ति के लिए आवश्यक है।* धर्महीव का मोह 
दूर नहीं होता; गुण उसे त्याग कर चले जाते हैं।* इसीलिए तुलसीदास और उनके राम का 
संदेश है कि धर्म को मत छोड़ो; मन, वचन और कर्म से उसका पालन करो ।* 

धर्ममूल--धर्म के विषय में एक प्रशत यह उठता है कि उसका मूल क्या है। श्रर्थात्‌ धर्म 
और अधम के विषय में प्रमाण क्या है? मनु ने धर्म के पाँच प्रमाण बतलाये हैं-वेद, वेदज्ञों 
की स्मृति, उनका शील, साधुजनों का श्राचार श्रौर आात्मतुष्टि ।” मन आदि की स्मृतियाँ भी 
वेदमूल हैं। वेदशों का शील सदाचार के ही अंतर्गत है।' श्रतएव उपर्युक्त पाँच प्रकार वस्तुतः 
तीन के ही अंतर्गत हैं--श्रुति-स्मृति, सदाचार और आत्मतुष्टि। तुलसीदास ने धर्म की वेद- 
मूलकता का बहुधा उल्लेख किया है।* निगमप्रतिकूलता ही भ्रधर्म है।' वे केवल श्रुति-स्मृति को 
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ही नहीं उनके साथ पुराण को भी धर्म के विषय में प्रमाण मानते हैं।' 'सदाचार' शब्द का श्र 
है--प्तज्जनों का शील' एवं पारंपर्यक्रमागत शिष्टाचार | पहले की प्रामाणिकर्ता एवं अनु- 
करणीयता का निरूपण तुलवी ने संत-लक्षण तथा सज्जन-धर्म के वर्णनों में किया है। 
विविध धामिक अनुष्ठानों के अवसरों पर लौकिक रीतिया कुलरीति के पालन का कथन 
सदाचार के दूसरे पक्ष (पारंपर्यक्रमागत शिष्टाचार) का ज्ञापक है। नेतिक-सामाजिक दृष्टि 
से धर्म की एक कसौटी यह है कि दूसरों के द्वारा करणीय जिस प्रकार के झ्राचरण को अपने लिए 
पथ्य समझा जाए (जिससे आ्ात्मतुष्टि हो ), जिसे करने में संकोच न हो, दूसरों के प्रति उसी 
प्रकार का आचरण कतंव्य है।* वेकल्पिक पदार्थों के विषय में सज्जनों की आत्मतुष्टि ही 
इस बात का प्रमाण है कि वह धर्म है या अधर्म । कालिदास के दुष्यंत की भाँति तुलसी के राम 
ने भी जनकपुर की वाटिका में आत्मतुष्टि की धर्ममुलकता का प्रतिपादन किया है ।* यह स्मरण 
रखना चाहिए कि सज्जनों की आत्मतुष्टि ही प्रमाण है, खलों की नहीं । इस प्रकार तुलसीदास के 
अनुसार वेद-स्मृति-पुराण, सदाचार और आत्मतुष्टि ही धर्मप्रमाण हैं। ये तीन ही धर्मे-अधमे, 
कतेंव्य-अकतंव्य, औचित्य-अनौचित्य के निर्णायक हैं । इस संबंध में यह भी स्मरण रखना चाहिए 
कि धर्मविशेय के भ्रपेक्षाइत अधिक श्रेयस्करत्व में युगधर्म'” का विशेष महत्त्वपूर्ण स्थान है। 
विद्वज्जन युगधर्म पर विचार करके अ्रधर्म से विरत और धर्म में प्रवत्त होते हैं।'' 

तुलसीदास की धर्मभावता सनातनधमंभावना है। सनातनधर्म श्रुतिसंमत स्मातंधर्म है, 
स्‍्मातें धर्म की छः विधाएँ बतलायी गयी हैं--पाधारण धर्म, वर्णधर्म, आश्रमधर्म, वर्णाश्रमधर्म, 
गुणधर्म और निमित्तधर्म ।* गुणधर्म और निमित्तधर्म भी वर्णाश्रम धर्म के ही रूपविशेष हैं। अतः 
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अध्ययन की सुविधा की दृष्टि से तुलसी के धर्मसिद्धांत को दो त्रिभागों में प्रस्तुत करना अधिक 
समीचीन होगा--साधारण घ॒र्म और वर्णाश्रमधर्म। वर्णाश्रमधर्म के मुख्य प्रतिपाद्य होंगे-.. 
वर्णधर्म, आश्रमधर्म, राजधर्म और स्त्रीधर्म। इस प्रसंग में यह अनबोधनीय है कि भरत के 
आदइवासनारथ धर्महीनों की चर्चा करते समय वशिष्ठ ने धर्म के इत्हीं पाँच रूपों का उल्लेख किया 
है... 
सोचिश्न बिप्र जो बेद बिहीना। तजि निज धरस बिषय लयलीना ॥। 
सोचिञ्न नृपति जो नीति नजाना। जेहि न प्रजा प्रिय प्रान समाना॥ 
सोचिश्न बयसु कृपत धनवान्‌। जो न श्रतिथि सिब भगति सुजानू 0 
सोचिश्न सुद्र॒ बिप्र अवमानी। सुश्षरः सानप्रिय ज्ञान गुमानी। 
सोचिश्न पुलि पतिबंचक नारी।कटिल कलह॒प्रिय इच्छाचारी॥ 
सोचिप्र बहु निज ब्रत परिहरई। जो माह गुर शायेल श्रनुसरई ॥ 
सोचिग्न गृही जो मोह बस करइ करमपथ त्याग । 
सोचिशञ्न जती प्रपंच रत बिगत बिबेक बिराग ॥ 
बेखानस सोहइ सोचइ जोगू। तपु बिहाइ जेहि भावई भोग 0७ 
सोचिश्र पिसुन अ्रकारत कोधी। जनति जनक गुर बंधु बिरोधी॥ 
सब बिधि सोचिआ पर श्रपकारी। मिज तनू पोषक निरदय भारी09 
सोचनीय सबही परिधि सोई। जोन छाड़ि छल हरि जब होई॥" 


साधारण धर्म--- 


जिन धर्मों का पालन सभी आश्च मों में सभी वर्णों का कर्तव्य है उन्हें 'साधारण धर्म” क 
हैं। जाति, वय, लिग आदि संबंधी किसी भेदभाव के बिता समान रूप से सर्वत्षाघारण के धर्म 
होने के कारण ये 'सामान्य धर्म हैं। इन धर्मों की सार्ववणिकता एवं साधारणता के विपय में यह 
ध्यान रखना चाहिए कि ये मुख्यतया द्विजातियों के ही साधारण धर्म हैं । शूद्र का तो एकमात्र 
धर्म सेवा है। मानवतावादी तुलसी ने सर्वाधिक महत्त्व साधारण धर्म को दिया है। यह दूसरी 
बात है कि साधारण धर्म का विस्तृत निरूपण करते समय वे वर्णाश्रमधर्म अथवा भागवत धर्म 
का भी संनिवेश किये बिना नहीं रह सके हैं। इसका कारण यह है कि वे सामान्‍्यधर्म को श्रन्य 
धर्मों से सर्वेथा पृथक नहीं मानते। उसी प्रकार अन्य धर्मों का निरूपण करते समय भी उन्होंने 
मानवधर्म की निबंधना की है। तथ्य यह है कि उनकी दृष्टि में वर्णाश्न मधर्म के बिता मानवधर्म 
का और मानवधर्म के बिता वर्णाश्षमधर्म का कोई मूल्य नहीं है। 'धर्ममयरथ ” इसका उत्कृष्ट- 
तम उदाहरण है। यह और बात है कि किसी धर्म के रूपविशेष का माहात्म्य प्रदर्शित करने के 
लिए उसे परमधर्म या अन्यतम धर्म घोषित कर दिया गया है। इतिहास, पुराणों झ्रादि में अनेक 
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गणवर्ः शास्त्रीयानिष्कादिगणयक्त्तस्थ राज्ष: प्रजाप रि- 
मित्त ग्रायश्वित्तम | सावरणवर्माइहिंसादि | 
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हु. | 


थत्रो पर साववाणक मातव-धर्ो का नलिछयण विया गया है । मन श्वार अानवल्य्य ने ब्राहिसा, 
मा, धृति, दम, अस्तेय, शौच, इंद्रियनिग्न ह, थी, विद्या, सत्य, अक्रोव, दया, दाव और छी को 
साधारण धर्म बतलाया है। ये सामान्य धम है जो सभी आश्रमों में सर्भी वर्णों 5 रा पालनीय 
हैं। इनमें भी सत्य, अहिसा, अस्तेय, शौच और इंद्रियनिप्रह को मन ने विशेष महत्व दिया हैं 

अहिसा--किसी भी प्राणी को पीड़ा न पहुँचाना अरहिसा है। भीष्म ने युधिष्ठिर के 
उपदेश दिया था कि अहिसा धर्म का लक्षण है।* वह परमत्र्म है। तुलसी के काकभृशडि भी 
गरुड़ के प्रश्त का उत्तर देते हुए कहते हैं---'परमधरम श्ुतिविदित आाहसा ।* अझ्रहितावाद का 
प्राधार-सिद्धांत यह है कि जो दूसरों को पीड़ा पहुँचाता है उसे ऊतस्वरूप स्त्रय॑ भी पीड़ित होना 
पड़ता है। अतएव पीड़ा से बचे रहने के लिए परपीड़न से विरत रहना चाहिए। परपीड़न से 
बढ़कर अधमता और कोई नहीं है ।* 'नर सरीर धरि जे पर पीरा। कर्राह ते सहाह महा भव 
भौरा ॥*” 

क्षमा--दूसरे के द्वारा अपकार किये जाने पर भी उसका अ्पकार न करना, चित्त का निवि- 
कार रहना, 'क्षमा' है।'' धर्म के विविध रूपों में क्षमा का स्थान भी बहुत ऊँचा है।'* प्रतिशोध- 
भावना जीव के अनेक क्लेशों का कारण होती है। वर को शांति अबर (क्षमा) से ही संभव है, 
बरभाव से नहीं ।* ग्रतएव चित्तशांति के लिए क्षमा का आचरण ही श्रेयस्कर है । 
धृति--बुद्धि की संतोषरूपा वृत्ति धृति है अथवा क्षोभकारक विष्न के उपस्थित होने पर 


(0 


न्प्न्फँ 





१. धृतिः क्षमा दमो इस्तेयं शोचमिन्दवियनि 
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भी चित्त के यथापूर्व अ्रवस्थापन-सामर्थ्य को 'धृति' कहते हैं।' उसकी इसी व॒त्ति के आधार पर 
तुलसी ने विज्ञानदीपक में उसे जमाने वाली कहा है।' 'धीरज' शब्द 'धृति' का ही पर्याय है। 
अपने महत्व के कारण ही वह धर्मरथ का चक्र कहा गया है ।* 

दम -- विका रका रक विषयों का संनिधान होने पर भी मन का तिविकार रहना, अंतःकरण 
का संयम, दम' है। मन जीव के संसार का बलवान कारण है “, अतः मोक्ष-साधन के रूप प्रें 
दम का श्राचरण आवश्यक है।' दम के बिना अन्य साधन व्यर्थ हैं। दुर्निग्रह चंचल मन सुख- 
दायक प्रतीत होके वाले विषयों और इंद्वियों का दास है। इस मन को इंद्रियों का स्वामी और 
अपना सेवक बनाना आवश्यक है। मन को जीत लेने से दसों इंद्रियाँ भी वशी भूत हो जाती हैं।* 
ग्रत: इसे हेय पदार्थों से हटाकर श्रेय पदार्थों में लगाना चाहिए। धर्म की सिद्धि और पाप से 
बचाव के लिए आत्मजय आवश्यक है। इसीलिए महाभारतकार ने धर्म की सभी विधियों में दम 
को सबका आधार या समुदय बतलाकर उसे महत्तम धर्म कहा है ।* दम अधार' उसकी इसी 
श्रेष्ठता का द्योतक है । वाणी से धर्म का प्रवचन और मन से पाप की कामना करने वाला महा- 
पातकी है ।* * 

प्रस्तेव--स्तेय' का अर्थ है--दूसरे के धव को श्रन्यायपूृर्वक (शास्त्र के विरुद्ध) स्वी- 
कारना। उसका प्रतिषेध, उसकी कामना न करना, दूसरे के अदत्त द्रव्य का अग्रहण, 'अस्तेय' 
है ।'* इसी लिए तुलसी के भरत ने परधन पर दृष्टि डालने वाले को पापी और उनके वाल्मीकि ने 


पराये धन को विष से भी अधिक विषधर बतलाया है। ३ 

शौच--मलों के प्रक्षालन को 'शौच' कहते हैं। मलों के द्वेविध्य के अनुसार शौच भी दो 
प्रकार का होता है--बाह्य तथा ग्राभ्यंतर । मिट्टी, जल आ्रादि के द्वारा कायिक मलों का प्रक्षालन 
बाह्य शौच है। प्रतिपक्षभावना के द्वारा अंत:करण के राग, द्वेष आदि मलों को दूर करना आ्राभ्यंतर 
शौच है।** आम्यंतर शौच के बिना बाह्य शौच निष्फल है।* तुलसी ने बाह्य '* एवं आ्राम्यंत र' 
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दोनों ही प्रकार की शुचिता पर बल दिया है। शौच से अपने शरीर तथा दूसरे के संलर्ग के प्रति 
जुगुप्सा उत्पन्त होती है। शौच की स्थिरता से बुद्धि की शुद्धि, उससे मन की प्रसन्नता, उससे 
एकाग्रता, उससे इंद्रिय-जय और उससे आत्मदर्शव की योग्यता प्राप्त होती है ।* इसीलिए 
रामानुज ने बाह्य एवं ग्राभ्यंतर इंद्रियों (मन, वचन और शरीर) में कर्तव्य कर्मो (आत्मज्ञान 
ओर उसके साधन) की शास्व्रसिद्ध योग्यता को 'शौच' कहा है।* 

इंद्रियनिप्रह--रूप ग्रादि विषयों से नेत्र आदि इंद्रियों का वारण “इंद्रियनिग्रह' है ।? इंद्वियाँ 
ज्ञान और भक्त के मार्ग में अ्रत्यंत बाधक हैं; अत: निःश्रेयस की सिद्धि के* लिए इंद्वियनिग्नह 
आवश्यक है। उसके बिना अन्य साधन व्यर्थ हैं ।* इंद्रियदमन संतों का एक प्रधान लक्षण है।* 

धो---शास्त्र आदि के अनुशीलन से उत्पन्न तत्त्वज्ञान को, हिताहित के विवेक को, 'धी' 
कहते हैं ।” तुलसी ने 'धी' के लिए प्राय: विद्या या 'ज्ञान* शब्द का व्यवहार किया है। शास्त्र 
धर्ममूल हैं, अ्रतएव उनके श्रवण आदि से प्राप्त ज्ञान धर्मपालन में सहायक है। ज्ञानसहित कर्म- 
योग ही समाचरणीय है।'' शास्त्रजन्य वाक्यज्ञान मात्र से ग्रज्ञान का निरोध नहीं हो सकता। 
उसकी अनुभूति आवश्यक है। इसी को तुलसी ने विज्ञान! कहा है।** 

सत्य--यथार्था भिधान अथवा यथार्थ प्रियवचन को 'सत्य' कहते हैं ।*' तुलसी को दूसरा भ्र्थ 
ही अभिप्रेत है। मानस' के वाल्मीकि का कथन इस मान्यता का पोषक है।'? सत्य के चार रूप 
हैं-“-वाचनिक अ्रभिव्यक्ति, तदनुकूल मनोवृत्ति, उसी के ब्रनुसार भ्राचरण एवं इन सबकी समष्टि। 
जब तुलसी मानवधम के रूप में 'सत्य' का प्रयोग करते हैं तब उनका ग्रभिप्राय सत्य के वाचिक, 
मानसिक श्र कामिक सभी रूपों से रहता है। सत्य शाइवतिक सनातन धर्म है।* श्रुति सत्य की 
ही विजय का प्रतिपादन करती है। वह परमधर्म है; सब धर्मो का मूल है; दान, यज्ञ, होम, तप 
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आ्रादि सबका प्रतिष्ठान है।' धृति, क्षमा, दप आदि सत्य के ही रूप हैं; सत्य ईवढर है; सत्य ही 
धर्म है, प्रकाश है, सुख है; अस्त्य ही अधर्म है, तय है, दुःख हे । पुराणनिगमागम का हवाला 
देकर तुलसी के धर्मबुरंधर राम ने धर्म॑सिद्धांतज्ञानी सुमंत्र से बतलाया है कि सत्य सर्वश्रेष्ठ 
धर्म है। उनके सत्यनिष्ठ दशरथ ने, झ्रापद्प्रस्त होने पर भी, सत्य को समस्त पुण्यों का मूल, 
और असत्य को पहाड़-सा पातकपुंज माना है ।* 
ग्रकोध--क्रोध का कारण उपस्थित होने पर भी, अपका री के प्रति भी, क्रोध का उत्पन्त न 
होना 'अक्रोध' है ।* शंकराचार्य के अनुसार क्षमा' और 'अक्रोध' में भेद यह है कि अ्ंतविकार 
का उत्पन्त न होना ही क्षमा है और उत्पन्न विक्रार का अशमन अकोध' है। क्रोध पाप का मूल 
है ।” बह धर्म को दूर कर देता है।_ धर्म भ्रष्ट हो जाने के कारण संतत क्रोधी व्यक्ति मृतक-तुल्य 
हैं।* अक्रोध महान्‌ भय से त्राण करने वाला है; क्रोधजयी व्यक्ति तेजस्त्री है।” वह राम के समान 
महान है।'' 
दया--किसी भी दुःखित प्राणी पर कृपा करना, उसके दुःख को न सह सकना, आपदग्रस्त 
की रक्षा करना, दया' है।* तुलसी के सभी अनुकरणीय पात्र दयालु हैं ।'* मोक्ष-शास्त्र-प्रतिपादक 
वक्ता दया को गारव देते हैं ।** काकभुशुंडि ने उसे सर्वोपरि धर्म कहा है--धर्म कि दया 
सरिस हरि जाना । *< 
दान--अपने न्‍्यायाजित धन को यथाशक्ित परित्यागपृर्वक दूसरे के अधिकार में दे देना 
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दान है।' गृण-मेद से दाव तीन प्रकार का होता है--पात्विक, राजस तथा तामस (* यद्यपि 
सभी प्रकार के दान झुम कर्म हैं तथापि सात्विक दान उनमें सर्वश्रेष्ठ है। जिसने धर्म पलाव 
कर गया हो ऐसे तमोगुणप्रधान कलियुग में सात्त्विक दान करना वड़ा कठिन है। इसलिए तुलपी 
ने श्रुति के आधार पर यह व्यवस्था स्वीकार की है कि कलियुग में चाहे जिस प्रकार से दान दिय 
जाए, वह कल्याणकारी होता ही है-- 
प्रगट चारि पद धर्म के कलि महुँ एक प्रधान । 
जेन केव बिधि दीम्हें दान करइ कल्यान ॥* 
उपर्युक्त दोहे की प्रथम पंक्ित पर भी विचार कर लेना अपेक्षित है। भगवान धर्म की वपभ-रूप 
में कल्पना की गयी है और इसी आधार पर धर्म को चतुप्पात्‌ कहा गया है।* उसके चार पाद 
क्या हैं ? भागवतकार ने सत्य, दया, तप तथा दान को धर्म के चार पाद माना है ।* गौडपाद ने 
धर्म के चार लक्षण वतलाये हैं---दया, दान, यम और नियम ।* मनु ने तप, ज्ञान, यज्ञ और दाव 
को धर्म के चार पाद बतलाते हुए कलियुग में दान की विशेष महिमा प्रतिपादित की है---इास- 
सेक॑ कलौ युगे ६ इससे प्रमाणित होता है कि तुलसी को उन्हीं का मत मान्य है। 
ह्ी--'ही का सामान्य अर्थ है लज्जा । इससे दो प्रकार की लज्जा व्यंजित होती है -- 

१. भ्रकायंकरण-विषयक ब्रीड़ाया लोकलज्जा'' तथा २. विनययुक्रत संकोचशीलता ।** धर्म के 
विविध रूपों की परिगणना करते हुए तुलसी ने 'क्वी' का नाम नहीं लिया । फिर भी इसका धर्म- 
परक तात्पय उन्हें मान्य है। सीता की लज्जा, शंकर श्रौर काकभुशुंडि की ब्रीड़ा आदि के उल्लेख 
पहले भ्र्थ के द्योतक हैं।? राम, वाल्मी कि, संतों आदि के संकोच-निरूपण में 'ही' का दूसरा प्रथ॑ 
व्यक्त हुआ है। “इस संबंध में यह भी ध्याव रखना चाहिए कि धर्मविधि के रूप में तुलसी-द्वा रा 

निरूपित 'ह्वी' का पहला प्रकार उसके दूसरे प्रकार से स्वथा मुक्त नहीं है क्योंकि उनके अनु- 
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करणीय पात्र निषिद्ध कर्मो की ओर प्रवृत्त ही नहीं होते । 

परोपकार--तुलसी ने उपर्युक्त साधारण धर्मों के अतिरिक्त, परोपकार को भी मानवोचित 
आवश्यक धर्म माना है। मतसा-वाचा-कर्मणा परोपकार संतों का सहज स्वभाव है । सनातन 
धर्म की आधारभूत मान्यता है कि समस्त जड़-चेतन-समुदाय एक ही परमात्मा से व्याप्त है ।* 
अतएव जो एकता झौर सर्वेप्रेम की शोर ले जाए वही करणीय है। सबमें आत्म और आत्म भें 
सबका दर्शन मानव मात्र का कतंव्य है। स्वेत्र परमात्मदर्शन ही सर्वश्रेष्ठ धर्म है। परोपकार 
इसी दृष्टि से प्रेरित प्रवृत्ति है। निःस्वार्थेभाव से दूसरों के लिए यत्त करना 'परोपकार' है। 
व्यासकृत अठा रहों पुराणों का सारभूत निष्कर्ष दो बचनों में ही व्यक्त किया जा सकता है-- 
परोपकार ही पुण्य है श्नौर परपीड़न ही पाप है ।* भरत शआआरादि के प्रति संतों की महिमा का बखान 
करते हुए तुलसी के राम ने भी परहित को उच्चतम धर्म श्रौर परपीड़न को अवमतम पाप कहा 
है।' परोपकार श्रुतिप्रतिपादित धर्म का सार है, सभी मनोरथों का साधक एवं दुःखनिवारक 
है।* और इसके प्रतिकल, 'नर सरीर धरि जे परपीरा। कर्राह ते सहाहि महाभव भीरा॥' 

सत्संग--सर्वंसाधा रण के निःश्रेयस का साधक होने के कारण* सत्संग भी धर्म है। अत: 
तुलसी ने अनेक स्थलों पर संतों और असंतों के लक्षण, उनके भेद और संतों की महिमा का अभि- 
निवेशपूर्वंक निरूपण किया है। संपर्गंजा दोषगुणा भवन्ति | सत्संगति से भलाई, गुरुता भ्रादि गुणों 
एवं कुसंगति से बुराई, लघुता आदि अवगुणों की प्राप्ति होती है।' सुसंग कल्याणप्रद और कुसंग 
हानिकर है--यह बात लोक-वेद-प्रसिद्ध है।'' मानव ही नहीं, ति्यंक जीव भी; चेतन ही नहीं, 
जड़ पदार्थ भी; संगति के अनुसार गुण-दोषों का ग्रहण करते हैं।' भवसागर से पार जाने के 
लिए संतों और श्रसंतों के गुण को समभकर सत्संगति करनी चाहिए।”* सत्संग मोक्ष का मार्ग 
है।' उससे अनायास ही (क्योंकि संतससमागम सुखरूप ही है) संसृति का नाश हो जाता है ।** 
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संगयमंग के लिए बहुत काल तक सत्संग करने की ग्रावश्यकता मोहजनित संशय की दुनिवार्यता 
पर बल देने के लिए बतलायी गयी है।' वह स्वयं ही संघ्तृतति का अंत है ।* सत्संग के बिता विवेक 
नहीं हो सकता, श्र न विवेक के बिना संस्तार पार। सत्संग के बिना हरिकवा नहीं हो सकती, 
हरिकथा के बिता मोह दूर नहीं हो सकता, उसके बिता रामभवित नहीं हो सकती और रामभक्रित 
के बिना भववलेश दूर नहीं हो सकते ।* संतजन भक्ति के अन्यतम साधन हैं ।* मोक्ष के अन्य 
साधन फूल हैं और सत्संग फलसिद्धि है। जो अभागे हैं, जिनके मन में सत्संग के प्रति अतुराग 
नहीं है, वे परमार्थ के मार्ग से विमुख ही रह जाते हैं ।* पारमाथिक्र ही नहीं, ध्यावहारिक दृष्टि 
से भी सत्संग का महत्त्व है। संत-मिलत के समान संत्तार में कोई सुख नहीं है। सत्संग-सुख का 
लवलेश भी स्वर्गापवर्ग के सुख से बड़कर है।' संत-समाज मोदमंगलमय, सार्वजनीन, साव॑ देशिक, 
सार्वकालिक, सद्य:फलदायक, जंगम और अलौकिक तीर्थराज है; इसी जीवन में चारों फलों का 
दाता है; अभ्युदय और नि:श्रेयस की सिद्धि करने वाला है ।* संत का अपमान समस्त कल्याणों 
की हानि का कारण होता है।' संतर्निदक को उल्लू की योनि में जन्मना पड़ता है।'' जिसने 
अपने नयनों से संतों का दशेन नहीं किया उसके लोचन मोरपंख के नेत्रों की भाँति व्यर्थ हैं।'* 
सत्संग के अ्रभाव में मानव की चित्तवृत्तियाँ कलुषित हो जाती हैं।** खलों की संगति में सुमति 
उत्पन्न ही नहीं हो सकती, धर्म का निर्वाह अ्रसंभव है ।* इसीलिए तुलसीदास का उपदेश है 
कि सत्संगति करो, असंतों का साथ छोड़ दो ।'* खलों के साथ प्रीति और कलह दोनों ही बुरे हैं । 
अ्रतः, उदासीन रहो परंतु असंतों को इवानवत्‌ त्याग दो ।” नरक में निवास करना अच्छा है, 
दुष्टसंग नहीं । 
शिष्ठाचार---जीव एकाकी नहीं है। उसका जीवन सामाजिक है। अ्रतएवं व्यावहारिक 

जीवन में दूसरे के प्रति भी उसके कुछ नैतिक कर्तव्य हैं। शिष्ठाचार भी नैतिक कर्तव्य का एक 
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अ्रंग है। अपने समानजनों के प्रति भी उसे सौहार्दपर्ण समानता का व्यवहार करना चाहिए । 
बड़ों के प्रति आदर और छोटों के प्रति स्नेह रखना चाहिए | जीव के वरिष्ठ पाँच वर्गो में रखे जा 
सकते हं---ईश्व र तथा देवता, राजा, माता-पिता, गुरु एवं अन्य गुरुजज । इनमें भी गुरु, पिता 
ओर माता तरतमतया विशेष आदरास्पद हैं।' ज्ञान और मोक्ष का साधन गुर ईश्वर है, ईश्वर 
से भी बड़ा है। पिता के आदेश का पालन समस्त धर्मों का टीका और स्वर्गसुखदायक है! 
माता का स्थान पिता से भी ऊँचा है ।* माता-पिता की सेवा मह॒नीय धर्म है।* झपने से छोटों 
तथा निबलों के प्रति मुदुता, अनुक्रोश, शालीनता, कृपा, संरक्षण झ्रादि का व्यवहार करना 
चाहिए। तुलसीदास के सदाचारी पात्रों में इन सभी विशेषताश्रों की अभिव्यक्ति हुई है। उनके 
राम मृदु, दयालु, शालीन, कृपालु, शरणागतपाल हैं । शिष्य तथा पुत्र राम आदि के प्रति गुझ 
वसिष्ठ, पिता दशरथ, माता कौशल्या झादि का स्नेहभाव आदर्श है। स्नेह की सुंदरतम अ्रभि- 
व्यक्ति माता-पिता में होती है। दशरथ-कौशल्या की उक्तियाँ विशेष ईक्षितव्य हैं । 
धर्ममय रथ--- 
विभीषण के प्रति धर्मंभय रथ” का निरूपण करते हुए भगवान्‌ राम ने उसमें साधारण धर्म 

की भी व्यवस्थित आर विशद निबंधना की है--- 

सुमहु सखा कह कृपानिधाना । जेहि जय होइ सो स्थंदन आना ॥! 

सोरज धीरज तेंहि रथ चाका। सत्य सील वृढ़ ध्वजा पताका ॥ 

बल बिवेक दम परहित घोरे | छमा कृपा समता रजु जोरे॥ 

ईस भजनु सारथी सुजाना। बिरति चर्म संतोष कृपाना ॥ 

दान परसु बधि संक्ति प्रचंडा। बर बिज्ञान कठित कोदंडा॥। 

ग्रमल अचल मत त्रोव सताना। सस जम तियम्त सिलीमुख नाना ॥ 

कवच शअ्रभेद बिप्र गुर पुजा। येहि सम बिजय उपाय न दूजा | 

सखा धर्मंभय श्रस रथ जाकें। जीतन कहूँ न कतहुँ रिप्‌ ताक ॥ 

महा पश्रजय संप्तार रिप्‌ जीति सके सो बीर। 
जाके भ्रस रथ होइ दृढ़ सुनहु सखा सतिधीर ॥* 

उपर्युक्त अवतरण में सांगरूपक के माध्यम से प्रतिपादित साधारण धर्म के सिद्धांत का निष्कर्ष 
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बशीभृत होकर वह अधर्म करता एवं विविध योनियों में श्रमता रहता है। अ्तएव अभ्युदय और 
निःश्रेयस की सिद्धि के लिए उस पर विजय पाना नितांत आवश्यक है। यह जीव का पहला 
धर्म (कर्तव्य कर्म ) है। धर्म का दूसरा आधार धर्थ है। 'धीरज' से तुलसी का अ्रभिप्राय सात्त्विक 
धृति) से है। अधीर चित्त से धर्म का पालन संभव नहीं है। श्रापत्काल में धीरज, धर्म श्रादि की 
परख का उल्लेख" इसी तथ्य का द्योतक है। 

धर्म के सभी रूपों में पृ्वं निरूपित सत्य और झील” अ्रन्यतम हैं । इसी लिए वे धर्म रथ की दढ़ 
ध्वजा बतलाये गये हैं। 'शील' का अ्र्थ है--सदाचा र । आचार परम धर्म है'; सकलफलदायक 
है।” विगताचार ब्राह्मण शीलसंपन्न शूद्र से हीनतर है। धर्मपालन के चार श्रावश्यक आं। हैं--- 
बल, विवेक, दस और परहित।| प्रसंगानुसार यहाँ पर 'बल का तात्पय आ्रात्मबल या तपोवल है। 
अन्नमयकोश का संचालन करने वाले प्राणमयकोश का आप्यायक आझात्मवल ही है। सत्‌ और 
असत्‌, कतंव्य और अकतंव्य, हित एवं श्रहित का विचार विवेक' है। विवेक के द्वारा ही 
अ्रधर्म से निवृत्ति और सद्धंम के प्रति प्रवत्ति होती है। 'दम' और 'परहित' की व्याख्या की जा 
चुकी है। धर्म के उक्त चार भंगों के सम्यक्‌ निर्वाह के लिए क्षमा, कृपा तथा समता की झ्राव- 
दइयकता है। क्षमा का व्याख्यान किया जा चुका है। 'कृपा' करुणा का पर्याय है। दुःखी प्राणी 
के दुःख को अपने दुःख के समान समभझकर उसे दूर करने की इच्छा 'करुणा' है।?! मैं-ते, शत्र- 
मित्र, हित-अनहित, दुःख-सुख, आदर-निरादर, निदा-स्तुति, कंचन-काँच, वेभव-विपत्ति आदि 
हों को समान समझना 'समता' है।' जब तक इस प्रकार की प्रज्ञा प्रतिष्ठित नहीं होती 
तब तक निःश्रेयस की सिद्धि असंभव है। धर्मपालन का एक श्रावश्यक रूप ईश (इंकर )-भजन 
है। अहंकार-प्रेरित कर्म से जीव के पतन की संभावना बनी रहती है। कितु जब वह कर्म ईदवर 
को समर्पित करके किया जाता है, तब इस प्रकार की सभी आशंकाएं दूर हो जाती है। शंकर 
धर्मंवृक्ष के मूल हैं; भ्रतः भ्रभ्युदय और निःश्रेयस की प्राप्ति के लिए, रामभजित के लिए, उनका 
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भजन आवश्यक साधन है ।'* 

धर्म के दो अन्य रूप बेराग्य और संतोष हैं। ये रामभकित के दो सोपान हैं ।* ऐंद्रिय-विषयों, 
अनात्म-पदार्थों, में दःखदोषानुदर्शन “वेराग्य' है। तुलसी के राम ने सिद्धियों एवं तीनों गुणों के 
तृणवत्‌ त्याग को परम वेराग्य कहा है।* प्रस्तुत प्रसंग में वेराग्य धर्म का ही एक रूप बतलाया 
गया है, और अन्यत्र धर्म को वराग्य का साधन कहा गया है।* इसमें कोई वदतोव्याघात नहीं 
है। धर्ममय रथ के प्रकरण में 'धर्म' का व्यवहार व्यापक श्रर्थ में और लक्ष्मण-गीता में वर्णादि- 
धर्म के सीमित प्र में किया गया है। धर्म के एक रूप को धर्म के दूसरे रूप का कारण मानने में 
कोई विरोध नहीं है। वेराग्य एक निषेधात्मक वृत्ति है। उसी का प्रतिफल 'संतोष' है। 'संतोष' 
का अथ है--यथालाभ-संतोष  भ्र्थात्‌ तृष्णा का सर्वेथा क्षय। किसी भी मायिक पदार्थ की 
इच्छा न होना, जो कुछ प्राप्त हो उसी में प्रसन्‍न रहना, संतोष का लक्षण है। असंतोष मन के 
क्षोभ का कारण है संतोष काम, लोभ आदि मानसरोगों का नाश करके चित्त को नीरोग 
करता है।” उससे उत्तम सुख की उपलब्धि होती है।' अतएव वह, अभ्युदय और ति:श्रेयस का 
साधन होने के कारण, धर्म है। “दान! का विवेचन हो चुका है। बुद्धि! से तुलसी का निश्चित 
अभिप्राय गीता-प्रतिपादित 'सात्त्विकी बुद्धि से है। प्रस्तुत प्रसंग में यह शब्द मनु और याज्ञवल्क्य 
के पूर्वोक्त 'धी' और क्षत्रिय के स्वभावज कर्म 'दाक्ष्य* का भी द्योतक है। 

परमतत्त्व के विषय में अ्रसाधारण (विशेष ) ज्ञान का नाम “विज्ञान है।*" जिस ज्ञान से 
सम्यक यथार्थज्ञान होता है, वही ज्ञान साक्षात्‌ अनुभूत होने पर 'विज्ञान' कहलाता है।** विज्ञान 
की दो कोटियाँ हैं--अवर विज्ञान तथा वर विज्ञान। अ्वर विज्ञान काम आदि के द्वारा बाधित 
हो सकता है।'* जो विज्ञान विध्नों से श्रभिभूत नहीं होता उसे तुलसी ने विशुद्ध, वर या विमल 
विज्ञान कहा है।' मन ही मनुष्यों के बंध-मोक्ष का कारण है। अतएवं धर्मपालन के लिए श्रमल 
अ्रचल मन की आवश्यकता है। विषयासक्ति ही मत का मल है।* रामभक्ति से यह मल दूर 
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५. धम ते बिरति जोग ते ज्ञाना | --रा० ३।१६।१ 
६. आठवे यथालाभ संतोषा । --रा० ३|३६।२; दे०--गीता, १०।५ पर शा० भमा० 
« रा० प्र० ७।४|।६; रा० ४।१६|२, ७।६९०। ५ 
 संतोषादनुत्तमः सुखलाभ: | --यो० सू० २।४२ 
8. गीता, १६|३० 
१०. गीता, १८।४१ और उस पर शा० भा० 
१2. गीता, 25।४२ पर रा० भा० 
१२. अ० रा० ३।४।३६ 
१३, २० ३३८ क (मुनि विज्ञन धाम मन, करहिं निमिष महुँ छोभ |) 
१४, रा० १।१| श्लोक ४, ६।८०।४, 'रामच रितमानस? के षष्ठ सोपान की पृष्पिका 
१५६ काईं बिषय मुकुर मन लागी |--रा० १११५१ 
मत्र मलिन बिषय संग लागे | --वि० ८5२२ 
विषयेष्वेव रुरागों मनसो मल 5च्यते | --स्कन्दपुराण, मा० पी० ६॥७३१।९ पर उद्धत 
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होता है।' झौर मन निर्मल हो जाता है। प्रस्तुत प्रसंग में अचलमव' योग (चित्तवृत्तिनिरोध) 
का सूचक है। विषय-वासनाओ्ं से संबद्ध मद अपने चंचल स्वभाव को त्याग कर भगवान नें 
अनुरक्त होने पर श्रचल हो जाता है। इस दशा में उसकी निश्चलता की उपमा वायुरहित स्थान 
में रखे हुए दीपक से दी जा सकती है।* 
अंत:करण का उपशम, उपको अनर्थकारी विषयों से रोक कर वश में रखना, बारंबार दोप- 

दर्शन करने से विषयसमू ह के प्रति विरक्त होकर चित्त का अपने लक्ष्य में स्थिर हो जाना, वासनाओ्ं 
का सदा सर्वथा त्याग, 'शम' कहलाता है।? ईदवरविषयक चित्तद्रुति भक्ति है। बासना से मलिन 
हृदय में भक्ति और ज्ञान का आाविर्भाव संभव नहीं है। उनकी प्राप्ति के लिए शम आवश्यक 
है। परमार्थ ने बस-नियम को धर्म का लक्षण कहा है ।* इससे धर्म के इन अंगों की विशेष महत्ता 
सिद्ध होती है। यम और नियम के अंतर्गत परिगणित धर्मानुष्ठानों की संख्या और स्वरूप के 
विषय में मतभेद है।'* योगदशन के अनुसार यम पाँच हैं--अभ्रहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्म च्य तथा 
अपरिग्रह । प्रथम तीन की व्याख्या हो चुकी है। भोग्यता-बुद्धि से नारियों का दर्शन भ्रादि न 
करने, गुप्त इंद्रिय उपस्थ एवं तत्संवंधी श्रन्य इंद्रियों के संयम, को “ब्रह्मचर्य' कहते हैं।* भोग- 
साधनों को अंगीकार न करता अ्परिग्रह है।* भरद्वाज के ग्राश्रम में ऋद्धि-सिद्धियों द्वारा 
उपस्थित किये गये भोगसाधनों के प्रति भरत की उदासीनता इसका उत्कृष्ट उदाहरण है-- 

मति प्रभाउ जब भरत बिलोका। सब लघ लगे लोकपति लोका ॥ 

सुर समाज नाह जाइ बखानी। देखत बिरति बिसारहि ज्ञानी।। 

आसन सयन सुबसन बिताना। बन बाटिका बिहँग मुग नाना॥। 

सुरभि फूल फल श्रम्िझ् समाना। बिमल जलासय बिबिध बिधाता।॥। 

असन पान सुचि श्रमिश्र श्रमी से । देखि लोग सकुचात जमी से।॥। 

सुरसरभी सुरतर सबही कें।लखि अ्रभिलाणु सुरेस सची कें।। 

रितु बसंत बहु त्रिबिध बयारी। सब कहें सुलभ पदारथ चारी।॥ 

स्रक चंदन बनितादिक् भोगा। देखि हरष बिसमय बस लोगा।॥॥ 


संपति चकई भरत चक भमुत्ति श्रायेसू खेलवार। 
तेहि निसि आलम पिजरा राखे भा भिनुसार ॥ 


नियम भी पाँच हैं--शौच, संतोष, तप, स्वाध्याय और ईह्वरप्रणिधान।?* प्रथम दो का 


जतए थ अनवीननाशाणणलएण- 


१. विं० ८२।४, रा० ७|४३|३ 
२. रा० ३।१०[७-१, ४।१७|४; गीता, ६।१६ 

३. गीता, १०४ पर शा० भा० तथा रा० भा०; वि० चू० २२-२३; अपरोतानुन' 
४. हृदय मलिन बासना-मान-मंद --बवि० ८२।२ 

५. दे०--सुवर्णुसप्ततिशास्त्र, २३ 

६. यो० सू० २।३०, ३२, विं० पु० ६।७|३६-१८, भा० पु० ११।१९।३३-३५, लि० पु० १८२८-३०; 

सुवरणसप्ततिशास्त्र, २३ 

७. यो० सू० २|३०; वि० पु० ६|७३६, कू० पु० २१११३ 

८. गीता, १७१४ पर रा० भा० यो० सू० २३० तथा उस पर व्यासभा० और त० बै० 

६. यो० सू० २३० पर व्यातभा० तथा भोजबृत्ति 
१०, २० २|२१५।१-दोहा 

११. यो० सू० २३२, वि० पु० ६।७|३७, कू० पु० २११२० 
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विवेचन किया जा चुका है। शास्त्रानुसार इंद्रियसंयमपूर्वक भोगों के नियमनरूप शरीरपीड़न को 
तप' कहते हैं; अथवा, भगवान्‌ को प्रसन्‍त करने वाले कर्मों की योग्यता के संपादक चांद्रायण 
आदि ब्रतों का पालत तप है।” व्यास ने दंद्सहन को भी 'तप' कहा है । तपोत्रल अन्य सभी 
प्रकार के बलों से श्रेष्ठ है।* मोक्षशास्त्र के अव्ययन (पठन अथवा श्रवण ) को स्वाध्याय' कहते 
हैं।* तुलसीदास के अनुसार वेद, पुराण, इतिहास ग्रादि मोक्षशास्त्र हैं। ग्रतएव उनके राम सब 
कुछ जानते हुए भी आचारपालन के लिए वसिष्ठ से अवधानपूर्वक वेदादि का श्रवण करते हैं।* 
ग्न्योन्याश्रित स्वाध्याय और योग परमात्मदर्शन के साधन हैं।” फलनिरपेक्ष होकर उस परम- 
गुरु ईश्वर के प्रति समस्त कर्मों का समपंण ईश्वरप्रणिधान' है।' तुलसीदास के मतानुसार, 
ईदवर को समपित किये बिना सारे सत्करम व्यर्थ हैं ।५ इस प्रसंग में यह बात विशेष ध्यान रखने 
योग्य है कि योग-दर्शन का 'ईइ्वर' पुरुषविशेष होने के कारण जीव-कोटि में ही प्रतिष्ठित है। 
तुलसीदास की दार्शनिक विचारधारा की दृष्टि से उसे हम नित्यमुक्त जीव कह सकते हैं। तुलसी 
के ईश्वर राम परत्रह्म परमेश्वर हैं; संपूर्ण जड़चेतनात्मक विश्व के स्वामी हैं। ब्राह्मण और गुरु 
के चरणों का पुजन भी मानव-धर्म है | विप्रपदपुञ्नन अन्यतम पुण्य है और गुरुपुजन तो रामपृजन 
से भी बढ़कर है।' 

तुलसी के मर्यादापुरुषोत्तम राम धर्मधुरंधर हैं।*' वे तुलसी की धर्मं-विषयक सभी मान्यताश्रों 
के आदर्श हैं। धर्ममय रथ के प्रकरण में निरूपित धर्म के सभी रूपों को उन्होंने चरितार्थ किया 
हैं। उनमें शौर्य, घैमें, सत्य, शील, बल, विवेक, दम, परहित, क्षमा, कृपा, समता, ईशभजन, 
विरति, संतोष, बुद्धि, विज्ञान, श्रमल-प्रचल मन, शम, विप्रपूजा, गुरुप॒जा आदि सभी गुण द्रष्टव्य 
हैं । 

उपरिवर्णित धर्ममय रथ के श्रालोचन से यह निष्कर्ष निकलता है कि उसमें साधारण और 
विशिष्ट दोनों ही प्रकार के धर्मों का उपस्थापन किया गया है। उसमें उल्लिखित थैये, सत्य, 
क्षमा, दान आदि साधारण धर्म हैं। कहा जा चुका है कि शास्त्रों में प्रतिपादित साधारण धर्म 
द्विजवर्णों का ही सामान्य धर्म है। श्रतः यह रथ साववणिक नहीं है। उक्त रूपक में परिगणित 


१. गीता, १०५ पर शा० भा० श्र रा० भा०, 2०|४२ पर रा० भा०; १६।१ पर रा० भा० 
२. यो० सू० २३२ पर व्यासभा० 
३. पाँच प्रकार के बल--जाहुबल, मंत्रिवल, पनवल, अभिजातवल ओर प्रज्ञावल | --मह०, उद्योग० ३७।४५२-५५ 
४. रा० १७३|२-३ 
५ यो० सू० २।१, ३२ ओर उनपर व्यासभा० तथा भोजबृत्ति 
६. रा० ७२६१ 
७, वि० पु० ६।६२-३ 
८. यो० सू० २१ पर भोजवृत्ति 
९. दरिद्दे समपें बिनु सतकर्मा |““'नासहि बेगि नोति असि सुनी |--रा० ३।२१।४ 
१०, रा० ७४५४; रा० २|१२१|४ 
११. रा० ३।६|२, वि० ४४४ 
१२० क्रमशः दे०---वि० ५२२, रा० २।२४३।१, वि० ५५३, रा० १२६ क, रा० ३|३१, रा० २६७।३, 
बि० ५५४, वि० ४४३, वि० ५५४५ रा० १२०८ सो०, बि० ५५२, रा० २।१०३।१, वि० ४४६, 
विं० ५३।५५ रा० ७[२४|१, २० ५।५६।१, वि० ६१९, वि० ५३२, रा० ५|१/श्लोक १, बि० ४३२, 
रा० २६२ 
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शम, दम, तप, शौच, क्षमा और विज्ञान ब्राह्मण जाति के स्वभावज कम हैं; शौर्य, थैये और 
दान क्षत्रिय जाति के स्वभावज कमें हैं; दान वेइय वर्ण का भी विशेषरूप से ग्रावदयक कर्तव्य 
है। परंतु, प्रकरण, पात्र, एवं उपन्यस्त धर्मागों की प्राथमिकत। पर ध्यान देने से यही निगत होता 
है कि वह मुख्यतया क्षत्रिय जाति का ही धर्मरथ है। युद्ध के प्रसंग में अपने संबंध से क्षत्रिय राम 
मे उस धर्मरथ का वर्णन किया है श्र उस वर्णन में क्षत्रिय के प्रमुख स्वभावज कर्म जश्ौर्य तथा 
थैये को सर्वप्रथम स्थान दिया है। 
वर्णधर्म-- 

तुलसीदास वर्णाश्रमधम के प्रबल समर्थक हैं। यद्यपि उन्होंने वर्ण विहित और श्राश्र म विहित 
धर्मों का बहुश: अलग-अलग उल्लेख भी किया है तथापि वर्णंधर्म और श्राश्न मधर्म का प्रायः युग- 
पत व्यवहार करके उन्होंने इन दोनों के अन्योन्याश्रयत्व एवं वर्णाश्षमधर्म के एकत्व का ही प्रति- 
पादन किया है। यह भी ईक्षणीय है कि उन्होंने प्रत्येक वर्ण और झ्ाश्रम॒ का श्रलग-अलग व्यव स्थित 

में-निरूपण नहीं किया । इसका कारण यह है कि कवि का मुख्य प्रतिपाद्य रामभक्तति है। झत 

काव्यधर्म का ध्यान रखते हुए भक्तिप्रतिपादन के लिए उपयोगी धर्म का अ्रवेक्षित सीमा तक ही 
निबंधन किया गया। आधुनिक युग में स्मृति-पुराण-प्रतिपादित झ्राश्रम्मों के विधिविधान का 
ग्रविकल पालन संभव नहीं है। इसलिए भी तुलसी ने करममक्रांड की जटिलताश्रों का परिहार करके 
आ्राश्वमों की मुख्य विशेषताओं पर ही ध्यान दिया है। 

वर्णधर्म मानवधर्मशास्त्रीय समाजव्यवस्था का मेरुदंड है। सनातन धर्म की यह दृढ़ मान्यता 
है कि प्रत्येक जीव को सभी वर्णों में होकर जीवनयात्रा करनी पड़ती है । वर्ण चार हैं--ब्राह्म ण, 
क्षत्रिय, वैद्य तथा शूद्र | उपनयन संस्कार के आधार पर प्रथम तीन को 'द्विज' कहते हैं। ये चार 
वर्ण जीव के विकास के चार सोपान हैं। विभिन्‍न योनियों में भ्रमता हुआ विकासोन्मुख जीव 
पहले शुद्र-योनि में जन्म लेता है। यह जीवात्मा के विकास का शेशव और केशोर काल है जिसमें 
उसके सेवाभाव का उदय एवं विकास होता है। वैश्य-यों नि उसके यौवन का पूर्वार्थ है। यह ऐद्वर्य- 
भोग, सामाजिक उत्तरदायित्व, सार्वजनिक वैभव तथा कल्याण की शिक्षा का काल है। तदनंतर वह 
क्षत्रिय-योनि में जन्मता है जो उसके विकास-जीवन के यौवन का उत्तरार्ध है। यह राष्ट््‌ की 
गक्ति और उत्तरदायित्व, शासन और रक्षण, का काल है। ब्राह्मण-योति विकास की उच्चतम 
श्रवस्था है। यह वार्ड्धक्य है। इस योनि में पहुँचकर जीव भौतिक ऐद्वर्यो के प्रति विरक्त, उन्‍्तत- 
मना, निःस्वार्थ, सबका पथप्रदर्शक तथा सर्वहितकारी हो जाता है। इसीलिए निगमधर्मानुसारी 
ब्राह्मण राम को सर्वाधिक प्रिय है ।* 

तुलसीदास का कथन है कि वर्णधर्म परलोक का मार्ग है।' उनकी दृष्टि में दुःख का एक 
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कारण वर्णधर्म की प्रवहेलना है। जब एक वर्ण (विशेषकर शुद्व ) अन्य वर्णो के कार्य की ओर अग्र- 
सरहोता है; कर्तव्य-तीमा का अतिक्रमण करके दूसरों के धर्मंमार्ग पर आरूढ़ हो जाता है; जब 
कोई वर्ण (विशेषकर ब्राह्मण या क्षत्रिय ) अपने अधिकारों और भोगों के प्रति तो सर्वथा जाग- 
रूक रहता है, कितु कर्तंब्यों के प्रति सावधान और प्रवृत्त नहीं होता; तब धर्ममर्यादा के नष्ट 
हो जाने पर भय, रोग, शोक आदि नाना प्रकार के दुःखों का आपात होता है।' वर्णाश्रमधर्म 
का अ्रवेक्षक व्यक्ति रोग (शारीरिक क्लेश) और शोक (मानसिक क्लेश ) को प्राप्त नहीं होता, 
उसे वांछित सुख को उपलब्धि होती है।* अपने युग में वर्णाश्र म-व्यवस्था की अतिशय ग्लानि 
एवं वर्णसंकर की अभिवृद्धि देखकर तुलसी का वर्णाश्रमधर्मानुयायी मन अत्यंत क्षुब्ध हो उठा 
था ।* अतएव राम-राज्य का वर्णन करते समय कवि ने वर्णाश्वमावेक्षणजागरूफ * राम के शासन 
में आचरित वर्णाश्षमधर्म का पर्याप्त निदर्शव किया है ।* 

सनातनधर्म में जन्मना वर्णवाद स्वीकार किया गया है। वेद, पुराण आदि में चारों वर्णों 
गौर उनके गुण-कर्म की ईइ्वरीय उत्पत्ति का निरूपण है।' मनु ने भी ब्रह्मा के मुख, बाहु 
आदि से ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि वर्णो एवं उनके पृथक्‌ कर्मों की सृष्टि का वर्णन करके इसी 
सिद्धांत का समर्थन किया है और 'भगवद्गीता' भी ईश्वर के द्वारा गुणकर्म विभागश: चातुर्व॑ण्य॑- 
पृष्टि का प्रतिपादन करती है ।” परंतु द्विजातियों के धर्म का पतन न हो जाए इसलिए आचार 
को विद्येष गौरव देते हुए कर्मणा वर्णप्रतिष्ठा का सिद्धांत भी शास्त्रों में स्वीकार किया गया है।'* 
गणिका, मंडकी, हरिणी, इवपाकी, उलूकी और नाविका के गर्भ से उत्पन्त क्रमशः वसिष्ठ, 
मांडव्य, ऋष्यशंग, पराशर, कणाद तथा मंदपाल अपने तपःकर्म से ब्राह्मणत्व को प्राप्त हुए थे। 

ब्राह्मग-.वर्मशा सत्र में ब्राह्मण के छः कर्म बतलाये गये हैं--प्रध्ययन-प्रध्यापन, यजन- 
याजन, दान-प्रतिप्रह ।* इनमें से अध्ययन, यजन और दात धर्म के लिए हैं तथा शेष तीन का 
प्रयोजन जीविका है। पौरोहित्य को तुलसी ने वसिष्ठ के मुख से निदनीय बतलाया है, क्योंकि 
वह ब्राह्मण के पुण्याज॑न में बाधक है।'' ब्राह्मण सत्त्वगुणप्रधान होता है; इसी आ्राधार पर शम, 
दम, तप, शौच, क्षमा, ऋजुता, ज्ञान, विज्ञान और आस्तिक्य ये नौ ब्राह्मण के स्वभावज 
कर्म कहे गये हैं ।*? ब्राह्मण के कर्म कहे जाने वाले ये शम आदि गुण वस्तुत: उसके लक्षण ही 
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हैं।' अपने इन गुणों के कारण ब्राह्मण श्रेप्ठ है। उसका वचन प्रमाण है; उसका रोष सत्यानाश- 
कारक है; उसका तोप मंगलमूल है। उसका द्रोही राम को अच्छा नहीं लगता। भूसुर-सेवा 
मोहहारिणी एवं देवताग्रों तथा भगवान्‌ को वदय में करने वाली है। उसकी पूजा इस विश्व का 
अन्यतम पुण्य है; उसकी भज्रित से यह जीवन धन्य हो जाता है। उसकी निदा से नरक-निकाय 
के बलेश भोगने पड़ते हैं।” दूसरी शोर, जो ब्राह्मण वेदविहीन है, स्वधर्म को त्याग कर विषय- 
रत है, जो पणपूर्वक अध्यापन करता है, वह पापकर्मा है। जो ब्राह्मण स्वधर्म को त्याग कर पर- 
धर्म स्वीकार करता है, वह तत्कर्मानुसार क्षत्रता, वेश्यता या शुद्गरता को प्राप्त होता है।* 
क्षत्रिय--ब्राह्मण के संबंध में कहे गये अध्ययन, यजन और दान क्षत्रिय के भी धर्माथ 
कर्म हैं; प्रजापालन तथा जीविका के लिए उसे शस्त्रास्त्र धारण करना चाहिए।* प्रजा की 
रक्षा" आर उसका परिपालन ही क्षत्रिय का प्रधान कर्म है, जो धर्म और वत्ति दोनों की सिद्धि 
का हेतु है।' मनु ने चित्तशुद्धि पर बल देने के लिए विषयों के प्रति अनासक्ति को भी क्षत्रिय 
का धर्म कहा है ।+ क्षत्रिय में सत््वत्गृण गौण तथा रजोगण प्रधान होता है; तदनुसार शौये, तेज, 
धृति, दक्षता, युद्ध में शत्रु से पराडमुख न होता, दान ओर प्रभुशवितिज्ञापन क्षत्रिय के स्वभावज 
कर्म कहे गये हैं।'' 'रामचरितमानस' के षष्ठ सोपान में वणित धर्ममय रथ (उस प्रसंग में ) 
मुख्यतः क्षत्रिय का ही धर्मरथ है। नीतिहीनता और कायरता क्षत्रिय के मुख्य दोष हैं। जो 
क्षत्रिय नीतिमान्‌ नहीं है, जो प्रजा को प्राण के समान प्रिय समझकर उसका सम्यक्‌ परिपालन 
नहीं करता, वह शोचनीय है ।*' जो क्षत्रिय का शरीर धारण करके समर करने से हिचकिचाता 
है वह पामर है, कुलकलंक है।'' 
वेदध--ब्राह्मण और क्षत्रिय के संबंध में कहे गये अध्ययन, यजन और विशेष करके दान 
वैश्य के भी धर्मार्थ कर्म हैं।' कृषि, पशुपालन तथा वाणिज्य वेश्य जाति के जीविकोपयोगी 
एवं स्वभावज कर्म कहे गये हैं ।** यद्यपि अतिथि-सेवा सा्ववर्णिक गृहस्थों का पुनीत कतेंव्य है, 
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तथापि जो वइय धनवान्‌ होकर भी कंजूसी करता है और अतिथिपूजा नहीं करता वह अत्यंत 
अधम है।' 

श॒द्र--धर्म और जीविका दोनों की ही दृष्टि से शूद्र का एकमात्र कर्म द्विजातियों की सेवा 
है।' उसमें भी ब्राह्मण की सेवा विशिष्ट बतलायी गयी है। अ्रतः ज्ञानगुमानी, संमानप्रेमी तथा 
ब्राह्मण की अवमानना करने वाला एवं अपना स्वाभाविक धर्म त्याग कर ज्ञानोपदेश, जप-तप- 
ब्रत और संन्‍्यास-मार्ग का आराग्रही शुद्र आचारहीन माना गया है। 

जातिविहित कर्मों के सम्यक अनुष्ठान से प्रसन्‍तता और स्वर्ग की प्राप्ति होती है ।* अपने 
जाति-कर्म में तत्पर मानव परम गति का अधिकारी होता है ।* भली भाँति अनुष्ठित परधर्म की 
तुलना में अपना गुणरहित भी धर्म प्रशस्यतर है। भ्रन्य कर्मों की भाँति परधर्म भी सदोष और 
बंधनरूप है। अज्ञानी द्वारा संपूर्ण कर्मों का पूर्णतया त्याग संभव नहीं है। स्वभावनियत कर्म 
करने वाला व्यवित विषजात कीड़े की भाँति पाप को नहीं प्राप्त होता ।* परधर्म नरकभयदायक 
होता है। १रधमं का अ्वलंबन करने वाला जातिम्रष्ट हो जाता है। अ्रतएव स्वधर्म का त्याग 
नहीं करना चाहिए। दूसरे के धर्म में स्थित होकर जीवित रहने की अपेक्षा अपने धर्म का पालन 
करते हुए मर जाना अधिक श्रेयस्कर है।” भरत का यह निवेदन कि 'साग्ं भोख त्यागि निज 
घरसू । श्रारत काह न करइ कुकरमू ।5 आदर्श भक्त के देन्य का प्रतिपादक है, उनकी धर्म- 
अणष्टता का सूचक नहीं है। 


आश्रमधर्म-- 

जीव के मोक्ष के लिए उसका संतुलित विकास श्रावश्यक है। जड़-बद्ध चेतन जीव कामामि- 
भूत मन के द्वारा चालित होकर विभिन्‍न दिशाश्रों में अस्तव्यस्त रूप से भटकता फिरता है। 
रहता एक स्थान पर है, सोचता है दूसरे स्थान कौ--न इधर का, न उधर का । यौवन में बचपन 
या बुढ़ापे की बात सोचता है और बुढ़ापे में योवन आदि की । भ्रतएव दुःखी होता है। इस प्रक्रार 
की भ्रामक उत्सुकता और संकुलता के निरोध के लिए ऋषियों ने जीवन के चार निश्चित 
आश्चमों की व्यवस्था की है, जिससे जीव प्रत्येक श्राश्रम के कतेव्य कर्मों का एकाग्र मन से निर्वाह 
करता हुआ आत्मकल्याण के मार्ग पर श्रग्रसर हो सके।* शास्त्र की विधि के अनुसार इन झाश्रमों 
का अनुष्ठान प्रमगति का साधक है। यदि कोई द्विजन्मा वेदाध्ययन (ब्रह्मचर्य), संतानोत्पत्ति 
(गहस्थ) और यज्ञानुष्ठान (वानप्रस्थ) किये बिना ही मोक्ष की कामना करता है तो वह नरक- 
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मी होता है।' आश्वर मधर्म का पालन ऋणशोब में भी सहायक है। ब्रह्मवर्थ में विद्याष्ययन 
तथा गुरुसेवा द्वारा जीव ऋषिऋण से मुक्त होता है। गृहस्थाश्षम में कुटंबपालन तथा दान करके 
पितृुऋण चुकाता है। वानप्रस्थ ग्राश्चम में यज्ञ और ध्यान के द्वारा देवऋण से मुक्ि पाता है। 
आश्रम चार हैं--ब्रह्मचरय, गृहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यास । तुलसी ने इन आश्चर्मों के धर्मो का 
सेद्धांतिक उपस्थापन नही किया। उनके पात्र ही आश्र म-धर्म-पालन के प्रमाण हैं । 

ब्रह्म चरये--.शा स्त्रानुतार उपनयन संस्कार के उपरांत राम आदि ने गृरु के यहाँ जाकर 
विद्याध्ययन कियी ।* प्रत:काल उठता, तन और मन की झुद्ध ता, स्तान, संध्या, गुरुसेवा, वेदादि 
का श्रवण आदि ब्रह्मचारि-संबंधी गुणों की निबंधना करके तुलसी ने इस आश्रम के धर्म का 
संकेतात्मक निरूपण किया है।* जो ब्रह्मचारी गुर के आदेश का पालन नहीं करता, किसी भी 
प्रकार ब्रत का परिहार करता है, वह पातकी है।* 

गहस्थ---ब्रह्म चर्य का पालन करते हुए विद्याध्ययन समाप्त करके गृहस्थाश्रम में प्रवेश 
करना चाहिए। विवाह की विचारचर्चा संस्कारों के प्रसंग में आगे की जाएगी। गृहस्थाश्र म सर्व- 
श्रेष्ठ है क्योंकि यह सभी झ्ाश्रमों का आश्रय, उपकारक, पोषक तथा संस्थान है 6 साधारण 
धर्मो के पालन के अतिरिक्त भार्या का समुचित समादर, कुट्ंबपालन, पंचमहायज्ञों का अनुष्ठान 
आदि गृहस्थ के विशिष्ठ धर्म हैं ।' कर्मंमार्ग का पालन गृहस्थ का आवश्यक कतंव्य है।” तुलसी 
के साहित्य में अंकित सभी गृहस्थ झ्राद्श हैं। वे मर्यादाग्रों का आ्रादर करते हैं। गड़वड़ी केवल 
वहीं हुई है जहाँ राम का विरोध हुप्रा है--ककेयी, सती, मंदोदरी आदि के प्रस॑ंगों में यह तथ्य 
प्रेक्षितव्य है। 'रामचरितमानस' में सीता-वनवास के प्रसंग का त्याग करके और गीतावली' में 
उसके आदर्श समाधान की कल्पना करके” तुलसी ने राम को भार्याप्रेमी भ्रादशपति के रूप में 
चित्रित किया है। वे माता, पिता ग्रादि कुट्ंबियों के ही संवर्धन के प्रति जागरूक नहीं हैं श्रपितु 
दास-दासियों के पालन-पोषण का भी उन्हें पूरा ध्यान है ।* गृहस्थ को भोग करने की अनुमति है 
कितु बह भोग त्यागपूर्वक होना चांहिए।' जनक, दशरथ, (रामराज्य के ) अ्रयोध्यावासी आदि 
इसी प्रकार के गृहस्थ है । 

गृहस्थ का महनीय धर्म है पंचमहायज्ञों का अनुष्ठान । तुलसी ने यज्ञ के द्वारा प्रभु के प्रति 
करमंसमपंण को यद्यपि त्रेता युग के प्रकरण में ही भवसंतरण का साधन बतलाया है? तथापि यज्ञ 
का सर्वयुगीन महत्त्व उन्हें मान्य है। इसीलिए स्थान-स्थान पर उन्होंने यज्ञ के साधन से भ्रम्युदय 
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एवं नि:श्रेयस की सिद्धि का उल्लेख किया है।' यह सुष्टि यज्ञ है। अ्रत: यज्ञ का सिद्धांत जीवन 
का सिद्धांत है । यज्ञ जीव का आत्मवलिदान है, उप्तकी दिव्यता और ऐद्वर्य का प्रमापक है। 
यह ओर बात है कि यज्ञ के दान की फलश्राप्ति भी हो जाती है, उसका पुरस्कार भी मिल जाता 
है।जीव के चतुदिश अन्य प्राणी भी हैं। वे अन्योन्याश्रित हैं। दूसरों की सत्ता और परस्पर 
सहायता के अभिन्नान से ही जीव का उत्क्रमण संभव है। अपने ऐद्वर्य का बोध होने पर इस 
बलिदान में जीव को तोष और आनंद मिलता है। श्रादान की अपेक्षा दान में ही अ्रधिक सुख की 
अनुभूति होती है। 

यज्ञ शब्द फलाभिसंधिरहित ईश्वराराधन के रूप में किये जाने वाले महायज्ञ आदि के 
अनुष्ठान का वाचक है। यज्ञ दो प्रकार के होते हैं--श्रौत्‌ और स्माते । अ्रग्निहोत्र आदि श्रौत 
यज्ञ है; देवयज्ञ आदि स्माते यज्ञ है। तुलसी ने कहीं पर भी यज्ञों का वर्गीकरण नहीं प्रस्तुत 
किया । उनके काव्य में वणित यज्ञ दो प्रकार के हैं--नेत्यिक और नेमित्तिक। नित्ययज्ञ श्र्थात्‌ 
कतेव्यकरण के देनिक जीवनक्रम में संपादित यज्ञ पाँच हैं--ब्रह्मयज्ञ (ऋषियज्ञ ), देवयज्ञ, पितृ- 
यज्ञ, नुयज्ञ और भूतयज्ञ । ब्रह्मयज्ञ' का अर्थ है अध्ययन और अध्यापन ।* अध्ययन अपने में साध्य 
न होकर साधन है। अजित ज्ञान का एक महान्‌ प्रयोजन है दूसरों को ज्ञान-दान। रामराज्य में 
पुराण आदि धर्मग्रंथों के श्रवण-श्रावण का क्रम  ब्रह्मयज्ञ का ही विशिष्ट रूप है। दिवयज्ञ' का 
भ्र्थ है होम ।* अपने संरक्षक देवों के प्रति कृतज्नताज्ञापन, उनके उपकारों का प्रत्युपकार, (यथा- 
शक्ति प्रतिदान) जीव का कतंव्य है । यह यज्ञ जीव को अ्तिभौतिक जगत्‌ के संबंध झौर परस्पर- 
निर्भरता की अनुभूति कराता है। होम के द्वारा देवता सहज ही वशीभूत हो जाते है ।* तपंण को 
'पितृयज्ञ' कहते हैं।” पितरों को जलदान आदि देना 'तपंण' है।' इस यज्ञ का प्रयोजन है पूर्वजों 
के ऋण का शोधन । वाल्मीकि ने तपंण और होम को रामप्राप्ति का महत्त्वपूर्ण साधन बतलाया 
है ।£ इन तीन यज्ञों का एक मुख्य प्रयोजन जीव को ऋषिऋण, पितृऋण झौर देवऋण से मुक्त 
करना भी है। नृयज्ञ' का प्रर्थ है अतिथि का पूजन श्रौर सत्कार ।* अतिथिसत्कार संपूर्ण मान- 
बता की सेवा का प्रतीक है। इसी लिए श्रुति कहती है---ब्रतिथिदेवों भव ।' भोजन ग्रादि की 
व्यवस्था करने में ग्रसमर्थ सदगृहस्थ के घर में भी शयनीय विश्वामभूमि, जल और मधुरवाणी 
का अभाव नहीं होता ।** 'रामचरितमानस' में श्रतिथिपूजन का गौरब एवं अ्रतिथिसत्कार का 
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आचरण ग्रनेक स्थलों पर व्यक्त किया गया है ।' भूतयत्ञ का अर्थ है भूतवलि अर्थात्‌ अपने से 
निम्नतर प्राणियों के लिए भोजन से पूर्व और भोजन के अऋवशिष्ट श्रत्त की 
द्वारा लघुतर प्राणियों के प्रति कर्तव्यपालत, उनकी सेवाग्रों का प्रतिदान एवं उनके प्रति दया- 
दाक्षिण्य की भावना । ईश्वर सर्वभूतमय है। अ्तएव ये यज्ञ जीव को सर्वात्मनाव की दगा तक 
पहुँचाने में बहुत कुछ साधक है। तुलसीदास ने भृत-यज्ञ का संकेत मात्र किया है।* उन्होंने 
यथावसर प्रयोजनविशेष की सिद्धि के लिए किये गये नेमित्तिक यज्ञों का भी वर्णन किया है। 
दक्ष प्रजापति का महायज्न, दशरथ का पुत्रकाम यज्ञ, मेघनाद का ग्रजयमख, रावण का मत्युजय 
यज्ञ, राम का अव्वमेध यज्ञ आवि इसी प्रकार के यज्ञ है । 

बानप्रस्थ--पुत्र के समर्थ होने पर, केशश्वेतता आदि वार्धक्य-चिह्दों के दृष्टिगत होने पर 
नागरिक जीवन त्याग कर वनवास करना चाहिए। स्वाध्याय, दान, तप, होम, यज्ञ भ्रादि वान 
प्रस्थ के विशिष्ट धर्म हैं ।* तुलसी ने योग, जप आदि को भी वानप्रस्थ का क॒तंव्य माना है ।' 
यह श्राश्नम संन्यास की तैयारी है। भोग और कर्म से सहसा संन्यास ले लेना सरल नहीं है। अश्रतः 
वानप्रस्थ आश्रम में भ्रमभ्यास द्वारा विषयवासना के त्याग का प्रयत्न करना चाहिए। तप का त्याग 
करके भोग में रुचि रखना वानप्रस्थ का पतन है ।” 

संन्यास---संन्यासी (यती या परिव्राजक ) को गृह, यज्ञ आ्रादि का त्याग तथा मौनभाव 
धारण करके उदासीनतापूर्वक एकाकी विचरण करना चाहिए वेरांग्य और विवेक से हीन 
होकर माया के प्रपंच में लीन हो जाना संत्यासी का पतन है ।* 'मानस' के विश्वामित्र, वाल्मीकि 
ञ्रादि आदर यती हैं। चौथे पन में यतिधर्म का पालन करना चाहिए---प्ततों का यह सिद्धांत तुलसी 
को स्वीकाय है।' लेकिन चौथा पन भरा जाने पर भी प्रायः विराग तहीं होता । इस कारण वे 
संन्यास की आवश्यकता प्र बल नहीं देते। उनकी मान्यता है कि गृहस्थी में भी रहकर अना- 
सकक्‍त भाव से कर्म करते हुए रामभजन हो सकता है । यही 'गीता' का कर्म-संन्यास है। 

संस्कार--द्विंज वर्णों के लिए आवश्यक संस्कार-विधान वर्णाश्रमधर्म का एक महत्त्वपूणण अंग 
है। कर्ममार्ग के चित्तशुद्धिकारक अनुष्ठानों में इसका स्थान ग्रन्यतम है। संस्कार-संस्था का 
आधार हिंदू-समाज की आस्तिकता, देव भावना, अ्रतिमानुष तत्त्वों में विश्वास और वर्णाश्रमधर्म- 
व्यवस्था है। यद्यपि तुलसीदास ने संस्कार' शब्द का प्रयोग कहीं नहीं किया तथापि उन्होंने अपने 
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साहित्य में प्रमुख हिंदू-संस्कारों का झादरपूर्वक निरुषण किया है। संस्क्ृत-वाहुमय में संस्कार 
शब्द अनेक्त श्रर्वों में व्यवहुत हुत्आा है--- मीमांसक यजागसून पुरोडाश प्रादि क्री विधिवत शुद्धि 
से इसका आशय समभते हैं। अ्इतवेदांती जीव पर शारीरिक क्रियाश्रों के मिथ्या आरोप को 
संस्कार मानते हैं। वेयायिक भावों को व्यक्त करने की आात्म-व्यंजक दक्ति को संस्कार समभते 
हैं, जिनका परिगणन वेशेषिक दर्शन में चौबीस गुणों के अंतर्गत किया गया है। संस्क्ृत साहित्य' 
में इसका प्रयोग शिक्षा, संस्कृति, प्रशिक्षण, सौजन्य, पूर्णता, व्याकरण-संबंधी शुद्धि, संस्करण, 
परिष्करण, शोभा, श्राभूषण, प्रभाव, स्वरूप, स्वभाव, क्रिया, छाप, स्मरणशक्ति, स्मरणशक्ति 
पर पड़ने वाला प्रभाव, शुद्धि-क्रिया, धामिक विधि-विवान, अभिषेक, विचार, भावना, धारणा, 
कार्य का परिणाम, क्रिया की विशेषता अ्ादि श्रर्थों में हुआ है । ' इस शब्द के सुदीर्घ इतिहास- 
क्रम में इसका अर्थ भी कुछ-न-कुछ परिवर्तित होता रहा है। उदाहरण के लिए, धर्मसत्रों में इसका 
प्रयोग समस्त धामिक्त कृत्यों के अर्थ में किया गया है और अधिकांश स्मृतियों में केवल उन्हीं 
धाभिक कृत्यों के अर्थ में जिनका अनुष्ठान व्यक्ति के व्यक्तित्व की शुद्धि के लिए अपेक्षित था। 
हिंदूधर्म की सामान्य मान्यता के अनुसार व्यवित के देहिक, मानसिक और बौद्धिक परिष्कार के 
लिए, उसके संपर्ण व्यक्तित्व के परिष्कार, शुद्धि और पूर्णता के लिए, किये जाने वाले धामिक 
विधि-विधान, नियम तथा अनुष्ठान संस्क्रार' कहलाते हैं।* 
संस्कार-संस्था के उद्भव और विकास को प्रेरणा देने वाले प्रयोजन अनेक हैं--?१. अशुभ 
प्रभावों का प्रतीकार, २. अ्भीष्ट प्रभावों का झ्राकषंण, ३. दीघंजीवन, समृद्धि, शवित और बुद्धि 
की प्राप्ति, ४. आत्माभिव्यक्ति (जैसे विवाह के भ्रवसर पर ), ५. पवित्रीकरण और धर्मभावना 
का समावेश, ६. वेयक्तिक हित की श्रपेक्षा उच्चतर नैतिक प्रगति, ७. व्यक्तित्व का निर्माण 
ओर विकास, ८. समाज का एकरूप विकास तथा उसका समान आ्रादर्श से अनुप्राणन, £. स्वर्ग 
और मोक्ष की प्राप्ति ।? ये संस्कार मनष्य के ऐहिक एवं पारलौकिक जीवन के पवित्रीकरण के 
साधन हैं । जीव की आध्यात्मिक शिक्षा के क्रमिक सोपान हैं। उसकी उच्चतर बौद्धिक और 
श्राध्यात्मिक संस्कृति के प्रशिक्षक हैं । उसके मार्गद्शेक और व्यवस्थित जीवन के अनुशासक हैं। 
उसके वैयक्तिक एवं सामाजिक जीवन के प्रति यथार्थ हैं, इसी लिए इनकी व्यवस्था देशाकाला- 
नुसार की गयी है। ये जटिल एवं ग्रंथिल मानवजीवन को सुविधामय बनाने के सुचितित प्रयत्न 
हैं। ये जीव के वातावरण के सुधारक हैं जिससे वह अपने चित्त को शांत और समाहित कर सके । 
ये जीवन के चरम आत्मवादी एवं घोर भोतिकवादी धारणाओं के समनन्‍्वयकारक मध्यम मार्ग 
हैं। पंचकोशों की शुद्धि औौर विजय में जीव के सहायक हैं । गर्भप्रवेश से लेकर परलोकयात्रा तक 
मानवीय तथा भ्रतिमानवीय शक्तियों से संबद्ध उसके संपूर्ण जीवन को व्याप्त किये हुए हैं। इन 
संस्कारों के द्वारा जीव देवों तथा ऋषियों की सहायता से मोक्षमार्ग पर अग्रसर होता है । 
अपने-अपने युगधर्म के अनुसार गृह्मसूत्रों, धर्मंसूत्रों, स्मृतियों और निबंधों में संस्कारों की 

भिल्त-भिन्‍त संख्या निर्धारित की गयी है। परवर्ती स्मृतिकारों और आधुनिक धर्म॑निरूपकों ने 

१. हिन्दू संस्कार, ४० १८ 

२. दे०--हिन्दू संस्कार, ४० १६ 

३. विस्तार के लिए दे०--हिन्दू संस्कार, तृतीय अध्याय 

४. सूजु० २|२६ 


धर्म-विधि ३२१७ 


षोडश-संस्का र-विलि का विधान करके उनकी लोकप्रियता वढ़ायी | सामान्यतः स्वीकृत सोलह 
संस्कार निम्नलिखित हैं--- 
१. गर्भाधान 
. पुंसवन 
, सीमं॑तोन्नयन 
, जातकर्म 
, नामकरण 
, निष्क्रमण 
. अन्नप्राशन 
. चूडाकरण 
६. कर्णवेध 
१०, विद्यारंभ 
१९. उपनयन 
१२. वेदारंभ 
१३. केशांत अथवा गोदान 
१४, समावतंत अथवा स्तान 
१५. विवाह 
१६. अंत्येष्टि 
तुलसीदास ने प्राग्जन्म संस्कारों का वर्णन नहीं किया, यद्यपि कौशल्या श्रादि रानियों एवं 
आगे चलकर सीता के गर्भवती होने पर उन संस्कारों के निरूपण के लिए पर्याप्त अवसर था। 
उन्होंने केवल इतना ही कहा कि पृत्रेष्टि यज्ञ की हवि से रातियाँ गर्भवती हुई ।* इस संस्कार- 
विधि के अवर्णन के तीन कारण प्रतीत होते हैं-- १. तुलसीदास के समय में उन संस्कारों के 
अनुष्ठान का गौरव समाप्त हो चुका था, वे लोक में प्रचलित नहीं थे; २. काव्यधर्म की दृष्टि से 
सभी संस्कारों का वर्णन अनुचित प्रतीत हुआ, ३. यद्यपि पुत्रेष्टि-यज्ञ वेदिक्र रीति से ही हुझ्रा 
था, तथापि धर्मशास्त्रियों ने जिस प्रकार के गर्भ के ब्राधार पर गर्भावान झादि संस्कारों की 
व्यवस्था की है, वह हुआ ही नूहीं। 
जातकर्म पहला संस्कार है, जिसके संपादन और महोत्सव का विधिवत्‌ निरूपण तुलसी ने 
किया है।* यह संस्कार शिक्षु की मेधा, झायुष्य भर बल के लिए किया गया धाभिक अनुष्ठान 
है।* स्मार्त श्रौर पौराणिक प्रथा के भ्रनुसार ही राजा दश रथ ने गुरु और ब्राह्मणों को बुलवाया, 
नांदी श्राद्ध करके जातकर्म संपन्न किया और तदनंतर विप्रों को स्वर्ण, रत्न, धेनु तथा वस्त्र 
दान दिये ।* गीतावली' और 'रामचरितमानस' में नामकरण संस्कार को भी तुलसी ने महत्त्व 


प्राग्जन्म संस्कार 


बाल्यावस्था के संस्कार 
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दिया है।' नाम अखिल व्यवहार का हेतु है, शुभावह है, कर्मो में भाग्य का हेतु है, नाम से ही 
मनुष्य कीतिलाभ करता है, ग्रतएव नाम-कर्म अत्यंत प्रशस्त है। शास्त्रों में चार प्रकार के नाम 
बतलाये गये है--तक्षत्रनाम, मासदेवतासंबद्ध, कुलदेवता-संबद्ध और लौकिक नाम | लौकिक 
नाम का व्यावहारिक, कुलसंस्कृति के अनुकल, मंगलसूचक और अशथंपूर्ण होना वांछनीय 
था । वसिष्ठ ने इन विशेषताञ्रों, विशेषकर भअर्थपृर्णता, का सम्यक्‌ ध्यान रखकर दश रथ के चारों 
पुत्रों का नामकरण किया--- 
जो आतंर्दासधु सुखरासी । सीकर तें तऋलोक सुपासी॥। 
सो सुखधाम राम भ्स नासा। अश्रखिल लोक दायक बिक्षासा।। 
बिसव भरन पोषन कर जोई । ताकर नाम भरत अ्रस होई॥ 
जाकें सुमिरन तें रिपुनासा। नाम सन्रुह्न बेद प्रकासा॥। 
लच्छनधाम रामप्रिय सकल जगत आधार । 
गुए बसिष्ठ तेहि राखा लछिमत नाम उदार ॥।४* 
राम आदि को वेदतत्त्व मानते हुए भी उनके लौकिक नाम क्यों रखे गये ? क्योंकि उनका जन्म ही 
लोकसंग्रह के लिए हुआ्आ था-- राम जन मु जग मंगल हेतू ।* 'गीतावली में लव-कुश के भी नामकरण 
संस्कार का उल्लेख किया गया है।* निष्क्ररण संस्कार का वर्णन तुलसी ने नहीं किया। 'कविता- 
वली' के पहले पद्य से “निष्क्रण'” संस्कार का कुछ संकेत अवश्य मिल जाता है।” ऐसा प्रतीत 
होता है कि निष्क्रमण संस्कार के अवसर पर गोद में पुत्र लेकर राजा दशरथ निकले थे श्रौर 
संस्कार-समारोह में संमिलित होने वाली किसी नारी ने इस शोभा का वर्णन अपनी उस सहेली 
से जाकर किया जो किसी कारणवश वहाँ उपस्थित नहीं हो सकी थी। 'गीतावली'" में लव-कुश 
के भ्रग्नप्राशन संस्कार का उल्लेख करके कवि ने उसके श्रनुष्ठान के प्रति श्रपनी निष्ठा व्यक्त की 
है। राम आदि के चूडाकरण संस्कार का तुलसी ने स्पष्ट उल्लेख किया है।* इस संस्कार का 
प्रयोजन था बालक के स्वास्थ्य, सौंदर्य और कल्याण की वृद्धि। यद्यपि कवि ने कर्णवेध संस्कार 
का स्वयं निरूपण नहीं किया, तथापि राम के मुख से उसका उल्लेख कराकर उसकी मान्यता 
स्वीकार की है।' 
शैक्षणिक संस्कारों में केवल उपनयन की ही तुलसी ने स्पष्ट चर्चा की है।'' द्विजातियों के 
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लिए इस संस्कार का विशेष महत्व है। ऐसा कहा गया है क्ि प्रत्येक व्यक्षित जन्मना शुद्र होता 
है, संस्कारों के द्वारा ही उसे द्विजता प्राप्त होती है।' उपनयन संस्कार ही उसे द्विजत्व प्रदान 
करता है। इसी लिए द्विजत्व के ग्रतधिकारी एकज।ति शुद्ध का उयनयत संस्कार नहीं होता । इस 
संस्कार का प्रमुख उद्देश्य था विद्याप्राप्ति या वेदाष्ययत ।* उन्होंने 'विद्यारंभ या विदारंभ' 
संस्कारों का नामनिर्देशपूर्वक कोई उपस्थापन नहीं किया। इसका कारण यह हो सकता है कि 
कवि के युग में “विद्यारंभ' अथवा वेदारंभ' जैसे संस्कारों का स्वतंत्र अस्तित्व समाप्त हो चुका था 
और 'उपनयन' में ही उनका समावेश करके भ्रनुष्ठान की रस्म पूरी की जानें लगी थी। राम 
ग्रादि की शिक्षा असाधारण परिस्थिति में हुई थी | ग्रतएवं उपनयन के बाद उन्होंने केवल लोक- 
व्यवहार के लिए गुरु के यहाँ जाकर विद्या पढ़ी। तुलसी ने केशांत' और समावतंत्र' संस्कारों 
का भी वर्णन नहीं किया । यह भी युग और राम आदि की भ्रसाधारणता का प्रभाव था । 
विवाह का वर्णन तुलसी ने बहुत विस्तारपूर्वक किया है। 'रामचरितमानस', गीतावली , 
'जानकीमंगल', 'कवितावली' ग्रादि में राम-सीता-विवाह का वर्णन तो बहुत विशद रूप से 
हुआ ही है, शिव-पावंती-विवाह के वर्णनः में भी कवि ने पर्याप्त रुचि दिखलायी है। राम-सीता- 
विवाह-वर्णन के तीन भाग हैं--वाटिका प्रसंग, धनुष-यज्ञ और विवाह-संस्कार। प्रथम दो में, 
रामलीलागान के साथ ही, काव्यदृष्टि की प्रधानता है शौर तीसरे में संस्कारदृष्टि की। तीनों 
का ही वर्णन महाकवि ने जमकर किया है और यह विवाहवर्णन उसके साहित्य के सुंदरतम 
अ्ंशों में से एक है। बात यह है कि मानव-जीवन की लोकयात्रा के तीन महत्त्वपूर्ण बिदु हैं--- 
जन्म, विवाह तथा मृत्यु । भ्रतएव हिन्दू-समाज में इन तीनों से संबद्ध संस्कारों का विशेष स्थान 
रहा है और झाज भी है। उक्त तीनों में भी विवाह की वैयक्तिक, सामाजिक और भ्राध्यात्मिक 
उपयोगिता एवं महत्ता श्रद्धितीय है। वह जीवन की सर्वाधिक क्रांतिकारी घटना है, लोकयात्रा 
के एक नवीन ग्ध्याय का आरंभ है। वह समस्त गृहयज्ञों एवं संस्कारों का उद्गम है । विवाहित 
जीवन--गृ हस्था श्रम---संपूर्ण समाज-व्यवस्था का केंद्र है। उसके बिना जीवन का विकास असंभव 
है । उसके बिना पितृऋण से मुक्ति नहीं मिल सकती । अतएव वह एक अ्रतिवा य॑ धामिक कतेव्य 
समभा गया। हिंदू-विवाह पाश्चिमात्यों का सामाजिक ग्रनुबंधमात्र नहीं है। वह देवी शक्तियों 
द्वारा संचालित और विधिविधानों द्वारा संपन्‍त धामिक अनुष्ठान है। इसीलिए तुलसी ने जनक 
की फुलवारी में इतनी पावन परिस्थिति का चित्रण किया है। एक ओर राम गुरु विश्वामित्र के 
श्रादेश से, लक्ष्मण के साथ, पूजा के लिए फूल लेने भ्राये हैं. और दूसरी ओर सीता मांता की आज्ञा 
से, सखियों के साथ, गिरिजा-पूजन के लिए आयी हैं ।* विवाह के विषय में राम का सहजपुनीत 
मन सीता की ओर झ्ाकृष्ट हुआ विधाता की प्रेरणा से; ' उनके मनोरथ सुफल हुए विश्वामित्र के 
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आशीरवंचन से ।' सीता को प्रेरणा मिली तारद के पवित्र वचत से; उनकी मनःकामना पूरी हुई 
भवानी के वरदान से । इससे अधिक धामिकता और क्या हो सकती है ! 

विवाह योग्यतम स्त्री-पुरष का ग्रंथिबंधघन है। जिस सुंदरी सीता के लिए देव दतुज धरि 
सनुज सरीरा। बितुल बीर आए रन धीरा।* उसकी योग्यता अपदिग्ध है। धनुर्भग और 
परशुरामप्रसंग राम की योग्यतमता के प्रमाण हैं। तुलसी ने अभिधा के द्वारा भी दोनों की भ्रद्विती- 
यता का निर्देश कर दिया है-- राम से न बर दलही न सिय-सारिखी ।, 'सीय सी न तीय न 
पुरुष राम सारिखो ४ वस्तुत: राम और सीता के साथ प्रयुक्त होकर 'दूलह' और “दुलही' शब्द 
सार्थक हो गये ।* विवाह क्षणक आवश्यकता की पूति का उपायमात्र नहीं है। वह नर-नारी के 
संपूर्ण जीवन, परिवतेनों तथा आपत्कालों में दुढ़ रहने वाला स्थायी संबंध है। संतति-कामना से 
युवत होने पर भी वह विषय-भोग का अनुमतिपत्र नहीं है। वह ऐकांतिक या व्यक्तिगत संबंध 
मात्र न होकर उत्तरदायित्वपूर्ण सामाजिक संक्रमण है। वह एक यज्ञ है; अपने सहयोगी व्यक्ति, 
परिवार, समाज तथा लोक के कल्याण के लिए स्वेच्छापूर्ण त्याग एवं झ्रात्मसमर्पण का संस्थान है। 

धर्मशास्त्र में विवाह के जो ग्राठ प्रकार” बतलाये गये हैं उनमें 'ब्राह्म सर्वेश्रेष्ठ माना गया 
है।' भरत, लक्ष्मण और शत्रुष्त के विवाह इसी प्रकार के हैं। राम-सीता का विवाह, पारि- 
भाषिक दृष्टि से, पूर्णव: किसी विशिष्ट प्रकार के अंतर्गत न होने पर भी ब्राह्म विवाह का ही 
उत्कृष्टतर क्षत्रियोचित रूप है। उसमें विद्याशीलवान्‌ वर को परंपरानुसार श्रचेनपूर्वक वस्त्रा- 
लंकार-सहित कन्यादान किया गया है, साथ ही वरवध्‌ के परस्पर प्रेम एवं क्षत्रिय के लिए प्रशस्त 
कहे गये* आरासुर विवाह की शक्तिमत्ता का परमोदात्त रूप भी है। राम-सीता के विवाह में वैदिक 
(धर्मशास्त्रविहित) और लौकिक (कुलक्रमागत) रीतियों का पालन किया गया । तिलक), 
लग्न-दिन का निरुचय, ' गणंशपूजन, वरयात्रा, परिछन, “वरपृजन** (मधुपरक ) ,वधूसत्कार, | * 
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शाखोच्चार,' रक्षासूत्र (कंक्रणबंधन),* पाणिग्रहण,* कन्यादान,” लावा, होम, ग्रंथि- 
बंधन, भावर, सिदुरदान,* सिलपोहनी,* कोहबर,*' लहकौरि,** जुआ * आदि की विधियाँ 
संपन्‍न की गयी थीं। शिवविवाह के प्रसंग में तुलसी ने दाम्पत्य जीवन की दृढ़ ता के सूचक श्रुव- 
दर्शन के श्रनुष्ठान का भी वर्णन किया है।** विवाह की उपर्युक्त विधियाँ प्रतीकात्मक हैं जो दाम्पत्य- 
जीवन के आकर्षण, उत्त रदायित्व, स्थायित्व, पावनत्व, एवं मानव की शासिका तथा मोक्षदायिनी 
देवी शक्ति के प्रति निष्ठा की अ्रभिव्यंजना करती हैं । 
परलोकवादी तुलसी ने भअंत्येष्टि-संस्कार को भी महत्त्व दिया है। भरत ने वैदिक, पौरा- 

णिक्र तथा स्माते विधिविधान"* के प्रनुसार दाहक्रिया, तिलांजलि, दशगात्र झ्रादि का प्रनुष्ठान 
संपन्‍त किया।** दशरथ की मृत्यु का समाचार मिलने पर राम भी वहिष्ठ जी के झ्रादेशानुसार 
वेदिक (अर्थात्‌ धामिक) रीति से पिता की क्रिया करके पवित्र हुए ।** “शव की समुचित व्यवस्था 
तथा उससे संबद्ध क्रियाओ्नों तथा विधिविधानो के प्रमुख प्रयोजन हैंजीवित संबंधियों की मरणा- 
शोच से मुक्ति तथा मृतात्मा को शांति प्रदान करना। जब तक ये क्रिय्राएँ और विधिविधान 
समुचित रूप से संपन्न नहीं किये जाते, मृतक का आत्मा परलोक में अपने स्थान को नहीं जाता, 
वह पितृलोक में स्थान भी नहीं प्राप्त कर पाता, पितृपृजा का सम्मानित स्थान भी उसे नहीं 
मिल पाता और वह प्रेत के रूप में अनभिमत रूप से संबंधियों के ही आसपास चक्कर काटा 
करता है।” मृत्यूपरांत भ्रनुष्ठित होने पर भी इस संस्कार को अत्यधिक महत्त्व दिया गया है 
क्योंकि हिंदू की दृष्टि में इस लोक की अपेक्षा परलोक का मूल्य उच्चतर है। जन्मोत्तर संस्कारों 
के द्वारा व्यक्ति इस लोक को जीतता है और मरणोत्त र संस्कार द्वारा परलोक को ।** झतएव 
हिंदू कमंकांडी इस संस्कार के अवधानपूर्वक संपादन पर विशेष बल देता है। 
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२२२ तुलसी-दर्शन-मी मांस! 


राजधरम्म-- 
वर्णाअ्रमधरम के ही अंगभूत गृुणधर्म के अंतर्गत तुलसी ने राजधर्म और स्त्रीधर्म को भी विशेष 
महत्त्व दिया है। राजबवम समस्त धर्माचारों का आधार तथा संचालक है और स्त्रीधर्म संपर्ण 
समाजव्यवस्था के आधार गाहँसथ का केंद्रबिद है। स्मृति, पुराण" और इतिहास: भ्रंथों में 
राजधर्म का विस्तृत निरूपण किया गया है। उसी आदर्श के आधार पर तुलसी ने भी राजा के 
गुण-दोषों का तिरूपण किया है। सतातनधर्म में राजधर्म की श्रेष्ठता अ्प्रतिम है । उसका आश्रय 
भी महान है और उसके फल भी बहुसंख्यक्र एवं परमकल्याणरूप हैं । उसके लोप से सभी धर्म 
लुप्त हो जाएँगे। जिस प्रकार हाथी के पदचित्नों में सभी प्राणियों के पदचिहक्नल समा जाते हैं उसी 
प्रकार राजधर्म में सभी धर्म समाविष्ट हैं। प्रन्य सभी धर्म उस्ती में प्रतिष्ठित तथा उसी पर 
गवलंबित हैं।* धर्ंशील राजा के राज्य में रहकर ही व्यक्ति अपने धर्म का विधिवत्‌ पालन 
करके अभ्युदय तथा ति:श्रेयस की सिद्धि कर सकता है। भ्रतएवं राजधर्म को इतना महत्त्व देना 
उचित ही है। तुलसीदास प्राचीन परंपरागत राजतंत्र के समर्थक हैं। उनके राम साम्राज्य- 
संस्थापक हैं ।' एकातपत्र दशरथ और राम (के शासन में प्रजातंत्र का स्थान नहीं है फिर भी 
वे) प्रजातंत्र को गौरव देते हैं--- 
क. प्रमदित मोहि कहेउ गुर श्राजू । रामहि राथ देहु जुबराजू॥ 
जो पाँचहि मत लागइ नीका। करहु हरषि हिय रामहि टीका ॥४* 
ख. सुनहु सकल पुरजन मस्त बानी । कहों न कछु समता उर झ्ानी॥ 
नि अनीति माह कछु प्रभुताई। सुनहु करहु जो तुम्हहि सुहाई॥ 
सोह सेवक प्रियततम सम सोई। सत्र अनसासन सानइ जोई॥ 
जाँ श्रगीति कछु भाषों भाई | तौ मोहि बरजहु भय बिसराई 
राजा के द्वारा उत्तराधिका र-निर्णय को आप्त मानते हुए भी* तुलसी ने राम के मुख से गत्यंत 
विनीत शब्दों में उसके अनौ वित्य की अ्रभिव्यंजना की है।' मन्‌ की मान्यता है कि ईद्वर ने इंद्र 
ग्रादि देवों के सारभूत अंश से राजा की सृष्टि की | वह नरहूप में देवता है।'' इसी विशिष्ट श्र्थ 
में तुलसी ने भी उसे ईश्वर का अंश कहा है।' बह प्रजा का हृदय, गति, प्रतिष्ठा और सुख है। * 
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धर्म-विधि २२३ 


यह भी ध्यान देने योग्य है कि राजमद बड़ा कठित होता है। उसने किसे कलंकित नहीं किया ! 
सीलिए तुलसी के राम का उपदेश है कि सुसेवित राजा को भी अपने वश में नहीं सममकना 
चाहिए । 

राजा को विवेक, विराग, यम, नियम, शांति प्रौर सुमति से शासन करते हुए प्रजा की सुख 
संपत्ति की अभिवद्धि करनी चाहिए। उसे धर्मधुरंधर (श्रुतिपथ-पालक ), सत्यवादी, श्रद्धावान्‌ 
अजेय, समर्थ, न्यायनिष्ठ, सुजान, आ्रातंरक्षक, दीनबंधु, दयालु, अ्रश्रणशरण, कष्टनिवारक 
समदर्शी, पुण्यात्मा, सावध।न, महोत्साह और नीतिनिपुण होता चाहिए ।* राजा के नातिधर्म के 
चार चरण हैं---साम, दान, दंड और भेद । ये भूप-गुण हैं। यद्यपि तुलसी ने राजा के द्वारा उपर्युक्त 
चतुविधराजनी ति-पालन की श्रेयस्करता स्वीकार की है तथापि उनकी दृष्टि में वही राजा 
इलाघ्य है जिसे दंडप्रयोग करने की प्रावरयकता ही नहीं पड़ती ।* राम के आदर्श राज्य में दंड 
केवल यतियों के करों में ही दृष्टिगोचर होता था, दूसरी झोर कलियुग के गवाँर, गोंड और यवन 
राजा केवल कराल दंड के बल पर ही शासन करते हैं।* राजा का सबसे महत्त्ववर्ण कर्तव्य है 
नीतिपूर्वक प्रजापालन | भरत के प्रति राम ने साररूप में यही संदेश भेजा था ।* प्राण देकर भी 
प्रजा की रक्षा करना राजा का महान्‌ धर्म है।” जिसकी प्रजा सभी प्रकार के तापों से मुक्त, 
दोष रहित, सुखी श्र सर्वथा संतुष्ट हो; जिसके राज्य में धर्म के चारों चरणों का, वर्णाश्र मधर्म 
आदि सभी विधा्रों का, धर्मशास्त्रानुसार पालन किया जाए; जिसके शासन में बेर, अन्याय, 
अ्रत्याचार, पाप, श्रविद्या आदि का उन्मूलन एवं प्रीति, न्याय, सदाचार, ज्ञान-विज्ञान आदि की 
प्रतिष्ठा हो; जिसके राज्य में चारों ही पदार्थ सुलभ हों; वह राजा महान्‌ है।' रामराज्य इन 
सभी विशेषताम्रों से संपन्‍न था । जिसके शासन में प्रजा दुःखी हो, वह नृप निश्चय ही नरक का 
अधिकारी होता है। जिसके कारण ऋषि-मुनियों को कष्ट हो, वह राजा बिना आग के ही भस्म 
हो जाता है। जिस राजा को उसकी प्रजा प्राणसमान प्रिय नहीं है, वह शोक का विषय है। जो 
राजा धर्महीन, नीतिरहित और भअन्यायी हो जाता है, जिसे योग्य मंत्रियों की मंत्रणा प्राप्त नहीं 
होती, उसका नाश अवश्यंभावी है।* सीता को वनवास देकर राजा रामचंद्र ने धर्म को उल्लंघन 
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किया था । तुलसी ने उनकी चरित्ररक्षा के लिए कारणविशेष की निबंधना करके उनके इस 
आचरण को निर्दोष ठहराया है--- 
क. संकट सुकृत को सोचत जानि जिय रघुराउ। 
सहस हादस पंचसत में कछुकू है श्रब आाउ॥॥। 
भोग पुनि पितु-आयु को, सोड किए बने बचाउ। 
परिहरे बिन जानकी नहि और शअश्रवघ उपाउ॥ 
पालिबे श्रसिधार-ब्रत, प्रिय प्रेम-पाल सुभाउ । 
होइ हित केहि भाँति, नित सुबिचारु नह चित चाउ ॥ 
निपद श्रसमंजसहु बिलसति मख-छनोहुरताउ । 
परम धीर-धुरीद हृदय कि हरष-बिससय काउ ॥* 
ख. चरचा चरनि सो चरचो जानमनि रघ्राइ। 
दुत-मुख सुनि लोक-धुनि घर घरनि बभी श्राइ॥। 
प्रिया निज झ्रभिलाष-रुचि कहि कहति सिय सकुचाइ। 
तीय-तनय-समेत तापस पूजिहों बन जाइ॥ 
जानि करुतासिधु भाबी-बित्रस सकल सहाइ। 
धीर धरि रघुबीर भोरहि लिए लघन बोलाइ॥ 
तात तुरतहि साजि स्थंदन सीय लेहु चढ़ाइ। 
बालमीकि मुनीस शब्राक्नस श्राइयहु पहुँचाइ 
राजा का शअ्रस्तित्व प्रजा के लिए है। राम ने भरत को समासरूप में बतलाया है कि गुरुजनों 
के मंत्रानुसार पृथ्वी, प्रजा और राजधानी का विवेकपूर्वक पालन-पोषण ही राजधर्म का स्वेस्व 
४ देघु कोसु प्रजन परिवारू। ग्र पद रजहि लोग छुरुभारू ॥ 
तुम्ह मुनि सातु सचिव सिश्ष सानी। पालेहु पुहुसि प्रजा रजधानी | 
मुखिश्रा मुख सो चाहिग्रद खान पान कहुँ एक । 
पालइ पोषइ सकल श्रंग तुलसी सहित बिबेक ॥। 
राजधरम सरबसु एतनोई। जिमि मन माँह सनो रथ गोई 


स्त्रीधमे-- 
यह पहले कहा जा चुका है कि अधिकारि-भेद से मोक्षोपाय भी भिन्‍न हैं। नारी के लिए 


प्रमगति का केवल एक उपाय पतिभवित है।* पातिब्रत धर्म' ही उसका एकमांत्र धर्म है। उसके 


लखन नी न गए" एक 


१. गी० ७।२५।१-४ 

२० गी० ७|२७| १-४ 

३. शर्‌० २३१५।४०२|३१६।१ 

3. स्त्रीधर्म के लिए द्रष्टव्य--मन॒० ५(१४६-१६६, याज्ञ० (७७-८७, प० पु०, २४१; अ० वें० पु० ४|८३, 
भा? पु० ७।११ 

भू. एके धर्म एक ब्रत नेमा | काय बचन मन पति पद प्रेमा ॥| --रा० ३॥५।५ 
सहज अपावनि नारि पति सेवत सुभ गति लह॒इ | --रा० ३।५क 
दे०--बा० रा० २।११७|२४, प० पु० २४१११, भा० पु० ७/११।२५-२६, शि० पु० २३५४ 

६, पतिब्रतक्रम को तुलसी ने श्रमरहित वतलाया है (रा० ३।५।३) | उनका आशय यह है कि नारी योग आदि 
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समान दूसरा धर्म तहीं।' राम ने जा सास-ससुर का सादर पूजा को नारी का अन्यतम धर्म बत- 
लाया है, वह सिद्धांत-वाक्य ने होकर परिस्थिति एवं शालीनता के प्ाग्रह का परिणाम है। 
वस्तुत: पति ही नारी के लिए सब कुछ है।* जो नारी मनतता-वाचा-कमंणा पति के चरणों में प्रेम 
करती है, उसी को अपना ब्रत, नियम और धर्म समझती है, वह पतिब्रता है। दृष्टांतरूप में सीता 
का आदर्श ईक्षणीय है। पतिब्रताएँ चार प्रकार की होती हैं--उत्तम, मध्यम, निकृष्ट और 
ग्रधम--- 
जग पतिन्नता चारि बिधि अहहीं । बेद पुरान संत सब कहहाँ।॥। 
उत्तम के भ्रस बस सन मसाहों। सपनेहुं श्रात पूृरुष जग नाहीं ।। 
मध्यम पर पति देखे केसें। अता पिता पुत्र निज जेसे॥ 
धर्म बिचारि समुक्ति कुल रहई। सो निकिष्ट त्रिय त्र्‌ ति श्रस कहई।। 
बिन अवसर भय ते रह जोई । जानेहु श्रधम तारि जग सोई॥४ 
तुलसी ने अधम' नारी को मनसा व्यभिचारिणी होने पर भी पतिब्रता माना है। इसका कारण 
युगवशिष्ट्य है-कलिकर एक पुनीत प्रतापा। मानस पृन्य होहि वहि पापा।* तारी का घोरतम 
पाप पतिवंचना है। दोषाकर पति का भी अ्रपमान करने वाली तारी नरक की अधिकारिणी होती 
है। कवि ने यह धर्म-देशता भ्रनसूया-जैसी तारी के मुख से ही करायी है--- 
ब॒द्ध रोगबस जड़ धनहीता । अ्रंध बघिर क्रोधी अ्रतिदीना ॥ 
ऐसेहु पत्ति कर किए श्रपप्ताता। नारि पाव जमपुर दुख नाता 
पतिबंचक परपति रति करई। रौरव नरक कलप सत परई॥ 
पति प्रतिकूल जन्म जहूँ जाई। बिधवा होइ पाइ तरुत्ाई॥४ 
तुलसी ने नारी के धर्माधर्म भर उसकी पुरुष-परतंत्रता का जो चित्रण किया है, वह आधु- 
निक युग के समतावादी ग्रालोचक को खल जाता है। उसे लगता है कि कवि ने नारीजाति के प्रति 
घोर अन्याय किया है। रावण और समुद्र जैसे असज्जन पात्रों! ने ही नहीं, सामान्य नर-नारियों 
ने, ५ काकभुशुंडि) तथा भरत” जैसे संतों ने और स्वयं तुलसीदास” ने नारी-निदा की है। 
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साधनाओं की सांसत से' मुक्त रहकर पतिबतधर्म के पालन द्वारा मुक्ति ग्रा त कर सकती दे | वस्तुतः इस धरम 
का पालन बड़ा कठिन कार्य है। है 
2. रा० (१०२२, १५५३ दे०--शि० पु० ७|२|११|१९-२०, ब० बृ० पु० १(६।६७ 
२. येद्ि ते अधिक धरमु नहिं दूजा | सादर साख ससुर पद पूजा || --रा० २६१३ 
३. पृ० पु० २४१|१५, ब्र० बे० पु० १६१८, १६।६३-६४, २।४२।२१-२६ 
४. रा० ३|५|६-८; दे०--शि० पु०, २।३।५४|७२-७७ 
पू. र० ७|१०३।४ 
६. रा० ३|५।४-४५ दे०--भा० पु० १०२६|२५, शि० पु० २।१/५४|१९, ३११ 
. र[्‌० ३॥४५॥८॥ १० 
८. नारि सुभाउ सत्य कबि कहहीं | अ्रवग॒न आठ सदा उर रहहीं || 
साहस अनुत चपलता माया | भय अबिबेक श्रतोच अदाया || --रा० ६।१६।१-२ 
ढोल गवॉर सूद्र पसु नारी | सकल ताइना के अधिकारी || +-रा० ५५६३ 
8. रा० २|४७|४-दोह 
१०, आता पिता पुत्र उर्गारी । पुएध मनोहर भिरखत नारी || 
होइ विकल सक मनहिं न रोकी | जिमि रबिमनि हूव रविहिं बिलोकी || --रा० ११७३ 
११. बिधिहु न नारि हृवय गति जानी। सकल कपद श्रव अवगुन खोनी | --रा० २१६२२ 
१२. जनम पत्रिका बरति के देखडु मनहिं विचारि | 
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उनके मर्थादापुरुषोत्तम राम ने भी नारी के विषय में निदापरक वचन कहे हैं-- 
क. संग लाइ करिनी करि लेहीं। मानहु मोहि सिखावन देहीं ॥ 
सात्त्र सुचितित पुनि पुनि देखिश्र । भूष सुतेवित बस नह लेखिय्र ॥। 
राखिग्र नारि जदपि उर माहीं । जुबती सास्त्र नुपति बस नाहीं॥ 
ख. काम क्रोध लोभादि मद प्रबल मोह के धारि। 
तिनन्‍्ह महूँ प्रति दारुनत दुखद माया रूपी तारि ॥॥ 

सुनु मूनि कह पुरान शुति संता । मोह बिपिन कहें नारि बसंता॥। 

जय तप नेम जलासपर भारी। होइ प्रीषम सोलखे सब नारो॥। 

काम क्रोध मद मत्सर भेहकृा। इन्हाह हरषप्रद बर्षा एका॥ 

दर्बासना कुम॒द समृदाई । तिन्‍्ह कहें सरद सदा सुखदाई॥। 

धर्म सकल सरसोीरुह ब॒ दा | होइ हिम तिन्‍्हृहि देति दुख मंदा ॥ 

पति मसता जबास बहुताई | पलुहु॒इई नारि सिसिर रितु पाई॥ 

पाप उलूक निकर सुल्लकारी। नारि निबिड़ रजनी अ्ँधियारी ।। 

बुधि बलू सील सत्य सब सोना । बनसी सम्त त्रिय कहहह प्रबीना ॥ 

अ्रवगनमल सुलप्रद प्रमदा सब दुख खानि। 
तातें कीन्ह नित्रारत सुनि में येह जिय जानि।॥ 

पार्वता, अनुसूया और शबरी जसी श्रादर्श नारियों से भी नारी विदा करायी गयी है ।* तुलसीदास 
के उत्तमर्ण ग्रंयों के अनुशीलन से विदित होता है कि उनमें नारी के विषय में प्रायः आ्रादरभाव 
व्यक्त किया गया है।* तुलसी ने भी कौशल्या, सुमित्रा, सीता झ्रादि नारियों का स्तवन किया 
है।* नारी के प्रति उनकी सहानुभूति है।' उनके काव्य में निबद्ध नायक-पक्ष के ही नहीं, प्रति- 
नायक-पक्ष के भी अधिकांश नारीपात्र समाज के इलाघ्य आदर हैं। 'रामचरितमानस' पुरुष 
संतों की ही नहीं, चरित्रवती नारियों की भी विराट प्रदर्शनी है। तो फिर तुलसी ने नारी के 
अवगुणों का इतना अधिक चित्रण क्‍यों किया ? कारण स्पष्ट है। तुलसी की काव्यरचना का 
मुख्य प्रयोजन है रामभक्ति का निरूपण । भक्त का प्रमुख साधन वेराग्य है। “वैराग्य' का अर्थ 
होता है चित्तवृत्तियों की विषय-वितृष्णा। जीव की चित्तवृत्तियों में काम प्रबलतम है। पुरुष 
की काम रति का एकमात्र और विवशीकारक भ्रालंबन नारी है।” कहा जा चुका है कि वेराग्य 
की उत्पत्ति तथा धारणा के लिए राग के विषय का बारंबार दोषदशन झ्ावश्यक है। नारी के 
प्रति वैराग्य तब तक नहीं हो सकता, जब तक उसके प्रति जुगुप्साभाव जागृत न हो जाए। यह 


दारुन वेरी मीचु के बीच बिराजति नारि|| --दो०२४८ 
(ओर भो दे०--रा० १।५३।३, २।१३१।३, २।१४, २।१६, २।२७|१४) 
2. रा० ३॥३७।४-५ 
२. रा० ३॥४३६-१४िव 
३. ऋमशः--रा० १११०१, ११२०२; ३|५क; ३|३४|१-२ 
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५. दो० २१२, २१३, २१४, रा० ११६|४-२, ५|३८|३ 
६. कत विधि सजी नारिं जग माहीं | पराधोन सपनेहुँ सुख नाहीं।। “रा? ११०२३ 
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तथ्य भी याद रखना चाहिए कि कवि ने जिस नारी की निदा की है वह काम की ग्रालंबनरूपा 
नारी है। तुलसी और उनके राम के तढणी, युवती तथा प्रमदा शब्द इस निप्कर्प की स्पष्टतया 
पुष्टि कर देते हैं।' मृगनयती प्रमदा विद्वान पुरुष को भी पथभ्रष्ठ कर देती है।* 

यहाँ एक दूसरा प्रइन उठता है कि नारी के काम का आालंबन पुरुष भी तो है। तो फिर 
पुरुष का दोषदर्शन कराकर, नारी के मन में उसके प्रति वेराग्य जगाकर, नारी के मोक्षमार्ग की 
व्यवस्था क्‍यों नहीं की गयी ? इसका उत्तर सनातन धर्म के संस्थापक, प्रसारक झौर पोषक देंगे । 
तुलसी ने तो हिंदूधर्म की विचार-परंपरा का पालन मात्र किया है। उनके राम ने अपने नारी- 
विषयक सिद्धांत-प्रतिपादन के उपक्रम में हा स्पष्ट कर दिया था 'सुनु मुनि कह पुरान श्रुति 
संता।* 'महाभारत' और पुराणों में भी नारी को पापयोनि, दुष्टस्वभावा, अविश्वसनीय, 
स्वेरिणी, धर्मंबातिनी, अज्ञानवक्ष, पापमूल, तरक की खानि, ज्वाला आदि कहा गया है।* 
योगवासिष्ठ' में नारी को मदिरा, आलान, दुःस्पर्शा, नरकारिन, दीघंयामिनी, विषलता, छूंखला, 
चितामोह-शोक-कारिणी आदि कहकर ६वेराग्य-प्रकरण' के एक संपूर्ण सर्ग में स्त्रीजुगृप्सा का 
निरूपण किया गया है।* भत्‌ हरि आदि ने भी नारी के निद्यरूप का वर्णन किया है ।। संत 
भक्तों की परंपरा में भी नारी के जुगुप्सित रूप का वराग्यप्रेरक उद्घाटन किया जाता रहा है।” 
तुलसी ने उसी मार्ग का अनुसरण किया है। 

राम और काकभुजुंडि ने नारी को माया कहा है।' यह प्रतिपादित किया जा चुका है कि 
माया दो प्रकार की है--विद्यारूपा और अविद्यारूपा। मायारूपा होने के कारण नारी के भी 
दो रूप हैं--विद्यारूप और अ्रविद्यारूप | पुरुष को काम-विद्वुल कर देने वाली युवती अ्रविद्या- 
रूपा है। वही निंदा या जुगुप्सा का विषय है। कैकेयी भर शूपं॑णखा इसी प्रकार की कामिनियाँ 
हैं। मंथरा तो निरपराध है। अनसूया, कौोशल्या आदि विद्यारूपा नारियाँ हैं। वे आदरणीय 
हैं। सीता का स्थान विशिष्ट है। वे संपूर्ण माया हैं; अ्रतएवं विद्यारूपा भी हैं और अविद्या- 
रूपा भी। वे रावण आदि के लिए ग्रविद्याल्या हैं। जब तक रावण इस ग्रविद्यार्पा माया 
से दूर था, तब तक उसने सुख से दिन बिताये। अ्रविद्यामाया के संबंध से ही उसका सर्वनौश 
हुआ । हनुमान्‌, तुलसी झरादि के लिए सीता विद्यामाया हैं। उनके लिए पुरुषकाररूपा हैं। इसी 
प्रकार एक ही नारी किसी पुरुष के लिए मोह तथा कष्ट का कारण हो सकती है और किसी 
अन्य के लिए आह्वाद तथा कल्याण का। पहले के लिए वह अविद्यामाया है, दूसरे के लिए विद्या- 
माया उसका पहला रूप निद्य है और दूसरा इलाघ्य । 

घर्म-साधन--धमं के साधन दो प्रकार के हैं--अआ्राध्यात्मिक और आश्थिक । आध्यात्मिक 
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ए्र८ तुलसी-दर्शेन-भीमांसा 


साधन धर्मसाधना के लिए अनिवार्य हैं। उनके भी दो रूप हैं---शारी रिक तथा मानसिक । दुलेभ 
मानवशरीर साधन-धाम है।' वह धर्म का प्रथम साधन है। सदारोगी व्यक्ति शव के समान 
ग्रसमर्थ है। वह धर्म का आचरण कैसे कर सकता है ? मानसिक साधन के भी दो रूप हैं-- 
विधिरूप एवं निषेधरूप | विधिरूप साधन श्रद्धा है। उसके बिना धर्म नहीं हो सकता ।* धर्म की 
भूमिका के रूप में बतलायी गयी विप्रपदप्रीति* भी श्रद्धा का ही प्रकारांतर है। निषेध रूप साधन 
मानसरोगों का नाश है। धर्म के मानसिक साधन भी धर्म ही हैं। बाह्य आ्राचरण की भ्रपेक्षा 
आ्राभ्यंतर साधन झधिक महत्त्वपूर्ण है।' साधन का दूसरा प्रकार श्राथिक है। श्राथिक साधन 
धर्म के लिए अनिवाये नहीं हैं। इनका विशेष प्रयोजन अभ्युदयहेतुक धर्म के लिए है। धन के 
बिना धर्म नहीं हो सकता---तुलसी की यह मान्यता केवल द्रव्यसाध्य धर्मानुष्ठानों यज्ञ, दान, दया 
आदि के विषय में ही है।” धर्म के विध्त भी दो प्रकार के हैं--आाम्यंतर और बाह्य । काम, 
क्रोध भ्रादि चित्तवृत्तियाँ जीव को नरक के मार्ग पर ले जाती हैं।' अतएव वे आभ्यंतर विष्त 
हैं। बाह्य विषध्न खल हैं। असुरों (खलों) से ही धर्म की हाति आर अधर्म की वृद्धि होती है। वे 
धर्मनिर्मुलक हैं।* धर्म को ग्रसनेवाले कलियुग का लक्ष्यार्थ भी दुष्ट ही है। 
अ्धर्म---उपरिविवेचित कतंव्य कर्मों का अकरण एवं अकर्तंव्य कर्मों का आचरण अधर्म' 
या पाप कहलाता है। असंतों के लक्षण, भरत की ग्लानि,' वसिष्ठ के उपदेश, ) कतियुग- 
वर्णन, नारियों के श्रवग॒ुण आदि के प्रसंगों में तुलसी ने विविध पापों का निरूपण किया है। 
विविध कर्मों की भाँति पाप भी तान प्रकार के हैं--क्रायिक, वाचिक और मानसिक | मनु और 
याज्ञवल्क्य ने पापकर्मों के क्रदयः सात और तीन वर्ग किये हैं ।* तुलसीदास को भी, तारतम्य 
की दृष्टि से, पाप की तीन कोटियाँ मान्य हैं--महापातक, पतक और उपपातक ।  पातक' का 
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व्युत्पत्यथ है गिरानेवाला ।* वे पाप जो जीव का अत्यंत पतन कर देते है उन्हें 'महापातक' कहा 
गया है। तुलपीदास ने मानवतावादी दृष्टि से परपीड़न एवं शरणागत-त्याग” को; नेतिक्र 
दृष्टि से असत्य, परनिदा* तथा पिशुतता' को; और सामाजिक दृष्टि से अतुजवधू, भगिनी, 
पुत्रवध्‌ एवं कन्या के साथ किये गये व्यभिचार,” तथा परपतिरति" को महापातक माना है। 
हेरिनिदा, ब्राह्मण, गुरु, माता, पिता, पुत्र, गाय, स्त्री और बालक की ह॒त्या, तथा मित्र और 
राजा को विप देता भी इसी वर्ग के अंतर्गत रखे जा सकते है। वेदनिदा, पराये धत का अप- 
हरण, कपट-कुटिलता, निषिद्ध क्षण आदि पातक हैं।' परस्त्रीगयमत,' भूतकट्ध्यापत, नास्ति- 
कता, * द्रोह अ्रप्रदे व्यसन, आश्रमधर्म का त्याग, * अपत्यविक्रय,  वेदपु राण-वि रोधी शास्त्रों 
का उपदेश आदि उपपातक हैं । उपर्युक्तवर्गीकरण से उपपातक आदि के विषय में उन्हें निबंल 
समभने की भ्रांति न हो जाए इसलिए तुलसी ने धर्मेशीलों को सावधान रहने के लिए समी दीन 
चेतावनी दे दी है-..- 
"रिप्‌ एज पावक पाप अभु भ्रहि गनिश्न ने छोट करि। 
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श्र 


सप्तम अध्याय 
ज्ञान-पंथ 


तुलसिदास हरि-गरु-करुना बिन बिमल बिबेक न होई। 
बिन बिबेके संसार-घोर-निधि पार न पावे कोई॥॥' 
ज्ञानपंथ कृपान के धारा ।* 


ज्ञान-लक्षण--..ज्ञान' का शाब्दिक अर्थ है--प्रकाश, भान, अवगम आदि । परारिभाषिक 
दृष्टि से उसके दो अर्थ हैं। करणव्युत्पत्ति से उसका अर्थ है--वह साधन जिसके द्वारा विषय की 
प्रतीति हो ।* यह ज्ञानवृत्ति (वृत्तिरूप ज्ञान) है। जब मोक्ष-साधन के रूप में ज्ञान की विचार- 
चर्बा की जाती है तब उप्चका अ्रभिश्राय इसी वृत्तिरूप ज्ञान से ही होता है। भावव्युतत्ति से 
ज्ञान का श्र्भ है--प्रात्मा आदि तत्त्वों का अ्रववोध ।* यह ज्ञानस्वरूप है। ब्रह्म को इसी श्रर्य 
में ज्ञानस्वरूप कहा गया है। इस प्रकार 'ज्ञान' शब्द भाववृत्ति से तत्त्वज्ञान का भी व्यंजक है और 
करणवृत्ति से उसके साधन का भी ।* ज्ञान के संबंध में यह स्मरण रखना चाहिए कि ईइवरवा दियाँ 
के मतानुसार ज्ञानस्वरूप की प्राप्ति भगवान्‌ की कृपा से किसी विरले को ही होती है, सभी को 
स्वाभाविक रूप से नहीं ।* 

जीव का निरूपण करते हुए तुलसी ने व्यक्त किया है कि ईश्वर, माया और अपने को न 
जानना ही जीव का 'अ्ज्ञान' है।' अतएव व्यतिरेक से यह त्रर्थ निकलता है कि इन तीन तत्त्वों 
के स्वरूप का अवबोध ज्ञान' है। राम ब्रह्म हैं, परमतत्व या परमाथर्थ हैं, वेदांतवेद्य हैं ।* झतएव 
उनका ज्ञान ही जिज्ञासु का चरम लक्ष्य है। अज्ञान को जाने बिना ज्ञान की उपलब्धि नहीं हो 
सकती, अतः ग्रज्ञान (अ्विद्यारूपा माया ) का ज्ञान होना भी आवश्यक है। श्रात्मस्वरूप को 
भूल जाने के कारण ही जीव जड़बद्ध होकर क्लेशग्रस्त है भ्रतः स्वरूपज्ञान भी श्रपेक्षित है । तुलसी 
की दृष्टि में उक्त तीनों अन्योन्‍्याश्रित हैं। उनमें से किसी एक या दो का ज्ञान हो जाए और 


पा 





१. बवि० ११५॥५ 
२. रा० ७।११९।१ 
३. दे०--सा० का० २३ पर गोड० 

४. जान जायते अनेन शति--गीता, १०१८ पर शा० भा० 

५- गीता, ३४१ और ६|८ पर शा० भा० 

2. बायतेडनेनेति करणव्पुकत्या वृत्तिश्ञानम , 

शप्तिशञानमिति भावव्यकत््या संविज्ञानम्‌ |--सवेतन्त्रसिद्धान्तपदार्थलच्षस संग्रह, पुृ०८& 

७. ब्र० सू० ३२५ पर शां० भा०३ र|० २।१२७|१-२ 

८. रा० ३१५ 

१. रा० ५१ श्लोक १ 
१०. दो० २५१ 


ज्ञान-पंथ के 


शेप एक या दो का न हो-+ऐसा नहीं हो सकता। राम का ज्ञान होने के साथ ही आत्मस्वरूप 
झोर संसार की मायिकता का, आत्मज्ञान के साथ ही संसार की व्यावह्वा रिकता और राम की 
परमार्थता का, तथा संसार के मिथ्यात्व के साथ ही अपने दासत्व और राम के स्वामित्व का 
जान हो ही जाता है।' 
गीता में क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के ज्ञान को ज्ञान! कहा गया है। क्षेत्र का श्रर्थ है शरीर 
और क्षेत्रज्ञ का अथ है आत्मा (जीवात्मा तथा परमात्मा) ।* वालि की मृत्यु पर तुलसी के 
राम ने तारा को इसी प्रकार का ज्ञान कराया धा।” विनयपत्रिका' में स्वयं कवि ने और 
“रामचरितमानस' में काकभुशुडि ने भी क्षेत्र-शरीर एवं क्षेत्रज्ञ-जीवात्मा के ज्ञान की प्रज्ञप्ति की 
है ।* सापेक्ष दृष्टि से उक्त दोनों तत्त्वों की तुलना में परमात्मा ही मुख्य रूप से ज्ञेय है।' तुलसी 
की मान्यता है कि जिसको राम का ज्ञान नहीं हुआ उसका सारा ज्ञान व्यर्थ है। तत्त्वतः परमात्मा 
जाता और ज्ञानस्वरूप है; व्यावहारिक दृष्टि से ही उसे ज्ञेय कहा जाता है । 
स्वरूप की दृष्टि से ज्ञान के दो प्रकार हैं--शास्त्राध्ययन की साधना से उत्पत्त वाक्यज्ञान और 
योगसाधना प्रादि से उत्पन्त अनुभवरूप ज्ञान । पुराण श्रादि के श्रवण से लब्ध बोधमात्र तोता- 
रटंत ज्ञान है ।* जिस प्रकार दीप की चर्चामात्र से अँधेरे घर का अंधकार दूर नहीं हो सकता, 
चित्रगत कल्पव॒क्ष या कामथधेनु से विपत्ति का नाश संभव नहीं है, घडरस व्यंजन के बखानमात्र से 
क्षुधा-निवृत्ति नहीं हो सकती, उसी प्रकार अनुभव के बिना वाक्यज्ञान मात्र से अ्रज्ञान नहीं मिट 
सकता ।* 
ज्ञेय पदार्थ की दृष्टि से ज्ञान के दो रूप हैं--व्यावहारिक और पारसाथिक।'' इन्हीं को 
तुलसी ने नामांतर से स्वार्थ-ज्ञानऔर परमार्थ-ज्ञान भी कहा है।' देश-काल आदि का विचार 
तथा लोकव्यवहार का बोध व्यावहारिक ज्ञान है।** पूर्वोक्त वाक्यज्ञान, व्यवहा रज्ञान तथा स्वार्थ- 
१. दे०--बि० १८८ 
२. गीता, १३२; दे०---अ० रा० ३|४|३८-३६ 
३. गीता १३।१, ५-६, अ० १३ पर शा० भा० की अवृतरणिका; १३२ पर शा० भा० 
४. तारा विकल देखि रघबुराया | दीन्द ज्ञान हरि लीन्हीं माया || 
छिति जल पावक गगन समीरा | पंच रचित अति अथम सरीरा || 
प्रगट सो तनु तब आगे सोवा । जौब नित्य केहि लगि तुम्ह रोवा || 
उपजा ज्ञान चरन तब लागी | लीन्हेसि परम भगति बर मांगी | --रा० ४।११। २-३ 
५-वि० १३६।१, ७, ११ रा० ७।११७।१-२ 
६. गीता, १३१२-१७ 
७. जानकीजीवनु जान न जान्यो तो जान कहावत जानयो कहा हे | --कंबि० ७३६ 
८. बाक्य-शान अत्यंत निपुन भव-पार न पावे कोई । 
निप्ति गृहमब्य दीपको बातन्द तम निद्ृत्त नहिं होई || ->-वि० १२३|२ 
जब लगि नहिं निज हृदि प्रकास, अरु विषय-आस मन माहदीं | 
तुलसिदास तब लगि जग-जोनि अ्रमत सपनेहेँ सुख नाहीं || ->वि० १२३५ 
8. बि० १६७।२ 
१०. वि० १२३, १६७ 


११. वि० १२१।४, रा० ७।१०५॥२ 
१२, शा० २।२५४|३ 


१३, दो० ४१४, रा० १२८६ 


र्इ्र तुलसी-दर्शन-मीमांसा 


ज्ञान बाह्य ज्ञान हैं जो केवल लौकिक़ लाभ की विद्धि करते हैं आर जो मोक्ष के प्रत्यक्ष साधन 
नहीं है। वेदादि त्रगुण्यविषय हैं; उनका क्षेत्र दु:खहप संत्ार है।' उतका ज्ञान केवल शब्दज्ञान 
(वाक्यज्ञान) है।' इसी आ्राधार पर उनके ज्ञान को उपतिषद्कार ने अपरा विद्या कहा है | इसी 
दृष्टि से तुलसी ने मुनियों के बहुमत और पुराणों के बहुपंथ, पड्दशनों के वमत्य एवं तीन भ्रमों 
के परिहार की बात कही है।* ग्रनुभवरूप ज्ञान आभ्यंतर ज्ञान है जो मोक्ष का साधक है। इस. 
ग्राभ्यंतर ज्ञान के दो सोपान हैं--ज्ञान और विज्ञान । मोक्षप्ताधकों तथा भगवान के प्रेम-पात्रों 
के तारतम्य-निरूपण्‌* और 'रामचरितमानस' के पंचम तथा षष्ठ सोपान की पुष्पिकाश्रों से यह 
सिद्ध है कि ज्ञान की उच्चतर अवस्या का नाम विज्ञान है। अ्ध्यात्मरामायणकार और शंकरा- 
चार्य ने दोनों का भेद-निरूपण करते हुए बतलाया है कि ज्ञान के साक्षात्‌ अनुभव को विज्ञान 
कहते हैं।' 

भागवतकार ने आभ्यंतर ज्ञान के दो सोपान बतलाये हैं--परोक्ष ज्ञान और अपरोक्ष ज्ञान । 
भृतों में प्रकृति, पुर्ष आदि अट्ठाईस तत्त्वों का और उनमें एक परमात्मतत्त्व का दर्शन ज्ञान 
ग्रथवा परोक्षजञान है।” (उक्त प्रकार से भूतों की भ्रवेकता न देख कर) जो त्रिगुणात्मक भावों 
की उत्पत्ति, स्थिति एवं अप्यय का कारण है; जो आदि, मध्य तथा अंत में स्रष्टा एवं शरण है; 
जो प्रतिसंक्राम के बाद भी रोष रह जाता है; और जो एकमात्र सत्य है; केवल उस परमतत्त्व 
का दर्शन अपरोक्षज्ञान या विज्ञान है ।* 

ज्ञान चित्त की दीप्ति है। वह प्रकाशस्वरूप है; उसके प्रभाव से मोहांधकार मि८ जाता 
है।* उसके इस स्वरूप भौर कार्य के ग्राधार पर ही उसे दीपक का उपमेय कहा गया है।*" स्वप्न- 
कारिणी मोहनिशा का नाशक होने के कारण वह सूर्य है।'' ज्ञान चेतन जीव का स्वाभाविक धर्म 
है; कितु साथ ही अज्ञान भी उसका धर्म है क्योंकि माया के कारण उसका स्वस्वरूपज्ञान विस्मृत 


१. गीता, २।४५ और उत्त पर शा० भा० 
२. छा० उ० ६|७|२, ७|१।२-३, बृ० उ० ४|४|२१ 
३. मु० उ० ११५ 
४. क्रमशः--वि० १७३।५, २५१।४, १११४ 
५. ० ७|५४।१-४, ७|८६|।२-४ 
६. बुद्धिपाणमनोदेदाइडक्ृतिभ्यो विलक्षणः | 
चिदात्माई नित्यशुद्धों बुद्ध एवेति निश्चयम्‌ || 
येन ज्ानेन संबिते तज्शानं निश्चित च में | 
विज्ञनं च तदेवेतत्साज्ञादनुभवेचदा [| --अ० रा० ३॥४|३८-३६ 
शान शास्त्रत आचार्यतश्च आत्मादीनामवबोधः विज्ञनं विशेषतस्तदनुभवः | -+भीता, ३४१ प्रर शा० भा० 
बहाने शास्त्रोकतपदा्थानां परिजन विज्ञानं तु शास्त्रतो शतानां तथा एवं खानुभवकरजम्‌ | 
“गीता, हां पर शा० सा० 
७. भा० पु० ११।१३६|१४, बि० ५४|२०३ 
८ भा० पु० ११।१६।१५-१६, वि० ५४४ 
९. विं० १२३।५, रा० ७।१ १८२ 
१०, वि० ४७२, ४; रा० ७११७ सो० 
चित्त निवातदीपवदचलम्‌ --वे० त्ता०, पूृ० १४ 
११. बान-भानु के प्रकास बासना सराग मोह-दवेष निविड़ तम टरे | --विं० ७४]२ 


शझञान-पंथ २३३ 
हो जाता है। यही ज्ञान का नाश है । माया का श्रावरण हट जाने पर वह पुनः अपने स्वरूप को 
हचान लेता है।* यही ज्ञान की उत्पत्ति है। तुलसी के 'बिनसइ उपजइ ज्ञान का यही 
तात्वय है। यह ज्ञान की संकोचविकासावस्था है।? वस्तुतः ज्ञान के नाश और उतलत्ति का प्रइत 
ही नहीं उठता । 
ज्ञान मोक्षप्रद है, भवसंभव खेद को दूर करने वाला है,/ परमपद कैवल्य का साधक है।* 
पाप ४ कर्म एवं पुनर्जन्म के झ्रात्यंतिक नाश; 5 भववंधन से मुक्ति; 5 तथा ग्रमरत्व,* ईइवरत्व,"* 
और ब्रह्मत्व' की प्राप्ति के लिए ज्ञानकी साधनता असंदिग्ध है। परंतु यह स्मरण रखना 
चाहिए कि “ोधो मोक्षेकसाधनम्‌' और ज्ञान विना मोक्षो न सिद्ध्यति' का सिद्धांत तुलसी 
को मान्य नहीं है । 


ज्ञान-साधन--- 


प्रमाकारक ज्ञान-साधत--न्ञान के प्रसंग में उप्तके साधनों का निरूपण भी झ्रावश्यक है । 
ज्ञान के साधन द्विविध हैं--प्रमाकारक साधन और अनुभवका रक साधन | प्रमापक साधनों का 
ही नाम प्रमाण' है।* वे अज्ञात अर्थ के ज्ञापक हैं। उनके इसी धर्म के कारण शांडिल्य और 
नारायण तीथ॑ ने उन्हें जीव के नेत्र कहा है।** विभिन्‍न तत्त्वचितक संप्रदायों में प्रभाणों की 
भिन्‍न-भिन्‍न संख्या स्वीकार की गयी है | तुलसीदास ने प्रमाणों के स्वरूप, संख्या ग्रादि का 
सेद्धांतिक निरूपण नहीं किया । झ्रागमतात्मक विधि से अध्ययन क रके हम इस निष्कर्ष पर पहुंचते 
१. रा० १११६४, ७।११७।१-२, वि० १३६|१, ११ 
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४. रा० ३|१६। १३ ग० पु० २४६८८, ना० पु० १४३२, वायुपु० २।४२।६६ 
५. रा० ७।११५।७) वि० पु० ६॥७|२० 
६. रा० ७|१५१६९।१) ग० पु० २।४६॥८७ 
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८ श्वे० उ० १७, ११; गीता, ४६ 
९, श्वे० 3० १|८, २१५, वि० चु० ३७६ 
१०, यजु० ३५ [१८, बु० उ० '४४।१४ 
११, गीता, ४।१०, उस पर शा० भा० 
१२. मु० उ० ३|२।६ 
१३. शआत्मवो ध, श्‌ 
१४. रा० ७।११५।१ 
१५. विभिन्‍न प्रमाणमीमांसक आचायों द्वारा बतलाये गये प्रमाण के विभिन्‍न लक्षणों के लिए देखिए-- 
न्‍्यायकुमदचन्द्र, ए० २६, पा० टि० १ 
१६, शञानताधनानि च कति, तवाइ:ह--अीरण्येषां नेत्राणि शब्दलिज्ञावभेदाद्रदवत्‌ | 
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हैं कि कपिल, पतंजलि, मनु, शांडिल्य, रामानुज,“ मध्व,' वलल्‍लभ * आदि की भाँति उन्हें 
भी तीन प्रमाण मान्य हैं--प्रत्यक्ष, अनुमात और दाब्द ।* 

प्रत्यक्ष--इंद्रियजन्य ज्ञान के उत्कृष्ट कारण को प्रत्यक्ष! कहते हैं।* “अक्ष' का अर्थ है 
इंद्रिय । प्रत्येक इंद्रिय की उसके विषय के प्रति वृत्ति प्रत्यक्ष है। वृत्ति के दो अर्थ हैं--संनि- 
कर्ष और ज्ञान । इस प्रकार इंद्रिय और विषय के संनिकर्ष को भी प्रत्यक्ष कहा गया है एवं 
इंद्रियार्थेंसंनिकर्षजन्य ज्ञान को भी । व्यावहारिक दृष्टि से प्रत्यक्ष प्रमाण बलवत्तम और सर्वा- 
घधिक उपयोगी है « इसीलिए दूसरों की सुनी-सुनायी और स्वानुमित बात को भी अधिक प्रामा- 
णिक बनाने के लिए तुलसी ने प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा उसकी संपुष्टि का कथन किया है।' ' कलियुग 
के गुरुशिष्य का अंधवधिरवत्‌ भ्राचरण प्रत्यक्ष प्रमाण के श्रभाव का ही सूचक है-- 

गुर सिष बधिर अंध का लेखा । एक न सुनइ एक नहिं देखा ॥* 

प्रत्यक्ष प्रमाण के साथ ही अनुभव” पर विचार कर लेना भी भ्रावश्यक है। तुलसीदास ने 
अतृभवजन्य ज्ञान की भी चर्चा की है। * उन्होंने भगवान्‌ राम को अनेक बार अनुभवगम्य कहा 
है।* अनुभव' शब्द के प्रयोगों से सिद्ध है कि उन्होंने दो प्रकार के भ्रनुभवों की चर्चा की है। उन्हे हम 
ऐंद्रिय'* और ग्रतींद्रिय* प्रतूमव कह सकते हैं। ऐद्रिय अनुभव व्यावहारिक ज्ञान है। इंद्वियार्थ- 
संनिकर्पजन्य ज्ञान होने के कारण यह तकंशास्त्रियों के प्रत्यक्ष के ही अंतर्गत है। झ्तीद्रविय अनु- 
भव पारमार्थिक ज्ञान है। परमार्थहूप राम अथवा स्वस्वरूप के जिस अनुभव का उल्लेख तुलसी 
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ने किया है वह इंद्वियों से परे की वस्तु है; देशकाल की परिधि के बाहर है।' वह प्रमाण का फल 
न होकर साधता का फल है। भ्रतएव उस अनुभव को प्रमाण' के अंतर्गत न रखना ही समीचीन 
है। जिस अनुभव के द्वारा व्यावहारिक ज्ञान होता है, वह लोक-सामान्य प्रत्यक्ष के श्रतिरिक्त 
कुछ नहीं है। पारमाथिक ज्ञाव (राम की अनुभवगम्यता ) प्रमाण की सीमा के परे है। 

राम प्रमातीत और प्रमाणातीत हैं। तुलसी ने उन्हें 'अप्रमेय”” कहकर इस विषय में संदेह 
के लिए अवकाश ही नहीं रहने दिया है। प्रमा प्रमाणजन्य बौद्धिक अनुभव है। और राम वौद्धिक 
एवं मानसिक तकंशकित के सर्वथा परे हैं।* 'नेति नेति, अमाना, 'मनगुनपा र% ज्ञानगिरागोतीत' 
आ्रादि पद राम की अप्रमेयता का ही बारंबार ज्ञापन करते हैं।* गअ्रतएव अ्रप्रमेय राम के ज्ञान के 
लिए प्रमाण का प्रइन ही नहीं उठता । परंतु तुलसी ने राम को 'ज्ञानगम्य' भी कहा है। जो ज्ञेय 
है वह किसी-न-किसी प्रमाण के द्वारा ही तो ज्ञेंग होगा । लेकिन यह भी ध्यान रखना चाहिए कि 
जिस राम को तुलसी ने ज्ञानगम्य कहा है, उसी को चेतनघन',, ज्ञानातीत', विशुद्धवोधविप्रह , 
'ज्ञानधन” और बोधमय' आदि भी कहा है।” यह पहले कहा जा चुका है कि राम के इत 
विरोधी गुणों का कथन उनकी अनिरवंचनी यता और शज्ञेयता का प्रतिपादन करने के लिए ही 
किया गया है। तुलसी के राम 'अनुभवगम्य' भी हैं--इससे यह भ्रांति नहीं होनी चाहिए कि वे 
अनुभव ' को प्रमाण मानते हैं श्नौर राम को प्रमेष । उन प्रसंगों में 'अनु भवगम्य' का अर्थ है-- 
अनन्यवोधात्मतया स्वानुभवगम्य |" 

ज्ञान! और अनुभव दोनों समानार्थी हैं, दोनों में साध्यसाधनसंबंध नहीं है। श्रतएव अ्रनु- 
भव को ज्ञान (तथाकथित प्रमा) का साधन या प्रमाण मानना उचित नहीं। योगियों के परम- 
सुख के अ्रनुभव, आत्मानुभव आदि के स्थल* भी प्ननुभव की ज्ञानस्वरूपता की पुष्टि करते हैं। 
और इस अनुभव की सिद्धि प्रमाणों द्वारा असंभव है । राम को जानने की जो बात तुलसी ने कही 
है” उसका तात्पये है राम की श्रतींद्रिय अनुभूति, उतका झ्रलौकिक साक्षात्कार। चार्वाकों के 
इंद्रियप्रत्यक्ष तथा नैयायायिकों के बाह्या|तरप्रत्यक्ष से भिन्‍त वेदनरूप प्रत्यक्ष को ही परमात्मज्ञान 
के विषय में एकमात्र प्रमाण मानने वाले योगवासिष्ठकार ने भी अनुभूति के द्वारा (परमात्मा 
या आत्मा की) अनुभूति का निरूपण करके इसी सिद्धांत की प्रस्थापना की है।' प्रमाणक्त प्रमा 
में चार वस्तुश्रों का अस्तित्व है--प्रमेय, प्रमाता, प्रमाण और प्रमा। राम का ज्ञान होते ही ये सारे 
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भेद मिट जाते है--ज्ञानत तुम्हु हि तुम्हुद होइ जाई ।? इस पर दो आपत्ति थाँ की जा सकती हैं--. 

१. ज्ञानोदय के बाद प्रमाण की उपयोगिता न सही, उसके पहले तो है और प्रमाण की सार्थ- 
कता इसी बात में है कि वह प्रमा करा दे। इसका उत्तर यह है कि पारमाथिक ज्ञान प्रमा है ही 
नहीं। जहाँ सब प्रमाणों का अंत हो जाता है, वहाँ से ईश्वर का प्रारंभ होता है। पारमाथिक 
ज्ञान से प्रमाता ही बदल जाता है। मानसिक दृष्टि से उप्तका कायाकल्प हो जाता है। उसकी 
अहंता का अश्रंत, मनोनाश, हु। जाता है। अ्तएव प्रमाता के भ्रभाव में प्रमा का अस्तित्व ही संभव 
नहीं है। यदि यहन्कहा जाए कि प्रमा के दो भेद हैं--व्यावहा रिक और पारमाथिक, तो फिर 
यही क्‍यों न माना जाए कि प्रत्यक्ष के दो भेद हैं--व्यावहारिक अथवा ऐंद्विय (इंद्रियार्य॑संनिकर्ष- 
जन्य ) और पारमाथिक अथवा गअतींद्विय (आत्मानुभवरूप ) प्रत्यक्ष । प्राचीनों ने भी प्रत्यक्ष के 
दो रूप अपरप्रत्यक्ष एवं परप्रत्यक्ष अथवा सांव्यवहारिक एवं पारमाथिक प्रत्यक्ष! मानकर इस 
प्रकार की मान्यता का शझ्रादर किया है। यदि इस प्रकार का वर्गीकरण किया जाए तो तुलसीदास 
का पूर्वोक्त आतम अनुभव”, सहज अनुभव या 'हरिपद अनुभव नेयायिक भासवेज्ञ के योगि- 
प्रत्यक्ष के अंतर्गत औऔचित्यपूवंक रखा जा सकता है। 

२. दूसरी आपत्ति यह की जा सकती है कि अद्वंतवेदांत की ज्ञानदशा में तो प्रमाता आदि 
का भेद अ्रवश्य तिरोहित हो जाता है परंतु तुलसी की वेष्णव भेदभक्ति में भक्त (प्रमाता), भग- 
वान (प्रमेंय ), भक्ति (प्रमा) और अनुभव (प्रमाण) की सत्ता बनी रहती है। झ्रतएव राम को 
प्रमेय मानने में कोई बाधा नही है। इसका समाधान यह है कि भक्ति प्रमा नहीं है, ज्ञानस्वरूपा 
भी नहीं है। वह द्रृतचित्त की भगवदाका रता है और ज्ञान दीप्तचित्त की विषयाकारता । पूछा जा 
सकता है--जब राम प्रमेय नहीं हैं, इंद्रियों और बुद्धि के द्वारा ग्राह्म नहीं हैं, तब फिर राम का 
इतना वर्णन कैसे हुआ ? राम के अस्तित्व का पता ही कैसे लगा ? दोनों ही प्रश्न महत्त्वपूर्ण 
श्र समीचीन हैं | तुलसी ने दोनों का स्पष्ट उत्तर दिया है। राम का जो कुछ वर्णन हुआ्ना है वह 
मुनिजनों का स्वमतिविलास है। राम वाणी, मन और बौद्धिक तक के परे हैं। जिस मुनि को राम 
की जितनी अनुभूति हो गयी उसने उनका उतना निरूपण कर दिया। उनकी अप्रमेयता के कारण 
ही मंत्रद्ष्टा ऋषियों को भी उनका स्वरूप-निरूपण करते हुए 'नेति नेति' कह कर संतोष करना 
पड़ा ।* ईइ्वर के भ्रस्तित्व के विषय में शब्द ही एकमात्र प्रमाण है। और उसकी भी उपयोगिता 
एक सीमा तक होने के कारण व्यावहारिक है। इसी अ्रथ में भक्ति भी शब्द प्रमाण के द्वारा ही 
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प्रमेय है ।' 
प्रत्यक्ष प्रमाण की अपनी सीमाएँ झ्र।र कमजो रियाँ हैं। अतिदृरता, सपीपता, इंद्वियघात, 
चित्तव्यप्रता, सुक्षता, व्यववान श्र समानाभिहार के कारण वह कंठित हो सकता है ।* दिक 
और काल का साक्षात्‌ प्रत्यक्षीकरण संभव नहीं है। बीस नेत्रों के होते हुए भी रावण काल को 
नहीं देख सका ।* जहाँ पर तुलसी काल को बिलोकने की वात करते हैं* वहाँ कार्यक्रारणभाव से 
काल का लक्ष्याथ्थ है काल का कार्य । आत्मा और परमात्मा तो लौकिक प्रत्यक्ष के सर्वथा परे हैं। 
राम का प्रत्यक्ष हो जाने पर भी सती, सीता-स्वयंत्रर में आगत झ्भिमानी राजाग्रों, रावण, गछड़ 
आदि को उनका ज्ञान नहीं हुआ । 
अनुमान--दूसरा प्रमाण अनुमान है। लिग-परामश का ताम अनुमान है।* अर्थात अनु- 
मान वह प्रमाण है जो लिग से लिगी ग्रथवा लिगी से लिंग का ज्ञान कराता है।' सामान्य प्रचलित 
भाषा में, जब हम पर्वाजित ज्ञान के आधार पर तकंता के द्वारा यथार्थ की प्रतीति करते हैं तब 
उस तकेता को अनमान' कहते हैं। इस प्रकार लोकव्यवहार में धम को देखकर अग्नि का 
बादल को देखकर वर्षा का, दंड को देखकर यति का, ज्ञान हमें अनुमान प्रमाण से प्राप्त 
हांता है । 
तुलसी के साहित्य में व्यक्त अनुमात भी दो प्रकार का है--व्यावहारिकन्नानसंबंधी और 
आध्यात्मिक । लोक-व्यवहार की दृष्टि से एक उदाहरण लीजिए-- 
कहाह सपेम एक एक पाहीं। रामु लखनु स्ि होहि कि नाहीं ॥॥ 
बय जपु बरन रूपु सोह झ्ाली । सीलु सनेहु सरिस सभ चाली )। 
बेबुनसो सखि सीय न संगा । आगे क्षती चलो चतुरंगा।॥! 
नह प्रसन्‍तमुख सातस खेदा | सखि संदेहु होइई येहि भेदा।॥। 
तास तरक तिप्रगन सन मानी । कहाँह सकल तेहि सम ने सयानी ॥। 
उपर्यक्त उद्धरण में 'तरक' शब्द अनमान प्रमाण का ही पर्याय है। यहाँ पर वनपथ की नारियों 
ने दष्ट ज्ञान के आधार पर परामश के द्वारा ही भरत-शत्रष्न के यथारथे ज्ञान की उपलब्धि की 
अभिव्यंजना की है। श्रतएव यहाँ प्रनुमान प्रमाण है। तुलसीदास ने अनुमान प्रमाण का उल्लेख 
अनेक अन्य स्थलों पर भी किया है। सती, भरत झादि और स्वयं कवि ने” भी अनुमान के 
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२३८ तुलसी-दर्शन-मीसांसा 


सहारे ययार्थज्ञान की प्रतीति की है। पारमायिक सत्य के निर्ंपरण और उसके अनुभव में सहा- 
यकरूप अनुमान को भी उन्होंने यथास्थान स्थान दिया है । उदाहरणार्थ--- 
बारंबार सकोप मुनि करें निरूपन ज्ञान॥। 
में अ्रपने मन बेंठ तब करों बिबिध श्रनुमान ॥ 
क्रोध कि द्वंत बुद्धि बिनुद्वेंत कि बिनु भ्रज्ञान ॥ 
मायाबस परिछिन्न जड़ जीव कि ईस समान ॥।* 
अथवा-- 
भ्रादि अंत कोउ जासु न पावा। सति श्रत॒मानि निगस अस गावा ॥ १ 
यहाँ भी यह स्मरण रखना चाहिए कि अनुमान की यह उपयोगिता झ्राचाये शंकर द्वारा प्रति- 
पादित प्रमाण की व्यावहारिकता के स्तर तक ही है। अनुमान ब्रह्मानुभूति का साधकतम कारण 
नहीं है। अझ्रतः उसे परमार्थज्ञान का प्रमाण नहीं माना जा सकता । 'उपमान' भी अनुमान के ही 
अंतर्गत है।* झआलंकारिक सौंदर्यवर्धन के उद्देश्य से तुलसी ने पग-पग पर रमणीय उपमानों की 
योजना की है। कितु वे उपमान यथार्थज्ञान के कारणरूप बौद्धिक व्यवसाय न होने के कारण 
प्रमाणकोटि में नहीं आते । 
अ्रनुमान की भी अ्रपनी सीमाएँ हैं। अनेक प्रकार के हेत्वाभासों के कारण उसकी प्रमापकता 
नष्ट हो सकती है। ककेयी ने वरयाचना द्वारा भरत के ऐश्वयभोग का, पंचवटी-स्थित लक्ष्मण 
ने ससेन्‍्य भरत के आगमन के हेतु का, विभीषण की शरणागति पर बानरों ने उनकी निशाचरी 
माया का, जो अनुमान किया था वह यथार्थ न होकर भ्रामक सिद्ध हुआ्ना। यह तो व्यावहारिक 
बात हुई | पारमाथिक दुष्टि से, राम का ज्ञान अ्रतुमान और तक के परे है-- 
मन समेत जेहि जान ने बानी। तरकि न सर्काह सकल अनुभानी ॥४ 
चरित राम के सगून भवानी | तकि न जांहि ब॒द्धि बल बानो॥। 
ग्रस बिचारि जे तज्ञ बिरागी। रार्माह भर्जाह तके सब त्यागो॥० 
राम ही नहीं राम और भरत की प्रीति भी अनुमान के द्वारा प्रमेय नहीं है--- 
देबि परन्तु भरत रघुबर की। प्रीति प्रतीति जाइ नह तरकी ॥४* 
'मति अनुमानि लिगम श्रस गावा । जेसी पदावली शब्दप्रमाण का समर्थन करती है, न कि 
अनुमान का । दूसरे, यहाँ पर अनुमान के द्वारा राम का यथार्थ ज्ञान नहीं होता । उक्त संदर्भ की 
परवर्ती पंक्तियों में जो कुछ प्रतिपादित किया गया है? * वह स्वयं ही राम के विषय में भ्रनुमान की 
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अप्र माकता का प्रमाण है। 

शब्द--तीसरा प्रमाण शब्द प्रमाण है। आप्तवचन या आप्तोपदेश को 'शब्द' प्रमाण कहा 
गया है ।' यहाँ पर आप्त' शब्द विशेष्य शौर विशेषण दोनों रूपों में लिया जा सकता है। 
जिसने धर्म का साक्षात्कार कर लिया है, जो यथादृष्ट अथवा यथाभूत श्र्थ का उपदेष्टा है, उसे 
आप्त' कहते हैं। विशेषण रूप में, श्राप्त' का अर्थ है युक्त। इस प्रकार प्रमाण की दृष्टि से, आप्त 
जनों के युक्तवचन का नाम 'शब्द' है।? तुलसीदास की दृष्टि में श्राप्ततचत की गरिमा कितनी 
श्रधिक है यह बात इसी एक तथ्य से प्रमाणित हो जाती है कि नावापुराण-निगमागमादि-सं मत 
रामकथा को श्रद्धालु बोद्धव्य जनों के लिए और भी भ्रधिक प्रामाणिक बनाने के लिए उन्होंने 
'रामचरितमानस' के तीन घाटों पर शंकर, याज्ञवल्क्य और काकभुशंडि जैसे झ्राप्त वक्‍ताश्रों की 
योजना की । 

यथार्थज्ञान कराने में असमथ प्रत्यक्ष और अनुमान से उत्पत्त भ्रांति का निराकरण ग्राप्त- 
वचन से हो जाता है। पावेती और गरुड़ के तत्प्रकारक अज्ञान के निवारक शंकर और काक- 
भुशुंडि के प्रामाणिक वचन इस बात के प्रमाण हैं।” व्यावहारिक और पारमाथिक दोनों 
प्रकार के ज्ञान के लिए तुलसी ने शब्द प्रमाण की मान्यता पर बल दिया है। लौकिक अथ॑प्रतीति 
प्रायः प्रत्यक्ष और अनुमान के द्वारा भी हुआ करती है। श्रतएव लोकजीवन में इन प्रमाणों की 
साथकता शब्द की अपेक्षा कम नहीं है। परंतु आध्यात्मिक क्षेत्र में शब्द का स्थान निस्संदेह 
उच्चतर है। तुलसी के प्रतिपाद्य भगवान्‌ राम हैं जो अन्य प्रमाणों के द्वारा श्रग्राह्म हैं। उनके 
ज्ञान के लिए शब्द ही एकमात्र सहायक प्रमाण है। इसीलिए तुलसी, उसे सर्वाधिक गौरव देते 
हुए, कहते हल्के 

बंद कह्यो, बुध कहत हैं, झ्रु हौंहुँ कहत हों देरि। 
तुलसी प्रभ साँचो हितू, तू हियकी श्राँखिन हेरि ॥॥६ 

उपयु कत उद्धरण में 'बेद शब्द श्रुति के साथ ही वेदमूल स्मृतियों एवं इतिहास-पुराणों का भी 
द्योतक है। 

दब्द प्रमाण के रूप में शंकर और रामानुज ने प्रस्थानत्रयी--बेद (उपनिबद्‌-समेत ), गीता! 
और ब्रह्मसूत्र---को विशेष आराप्त माना है।* निबार्क शौर मध्व ने 'भागवत' का भी आदरपूर्वक 
उल्लेख किया है कितु उसे उपयुक्त त्रयी के समकक्ष रखने में उन्हें संकोच है। वल्लभ ने 
प्रस्थानचतुष्टय स्वीकार करते हुए 'भागवत' को भी प्रथम तीन के समकक्ष स्थान दिया है।* 
श्रुति, स्मृति, इतिहास और पुराण तुलसीदास की प्रस्थानचतुष्टयी हैं। सभी शब्द प्रमाण नहीं हैं । 
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२४० तुलसी-दर्शेन-मोमांसा 


तुलसी की दृष्टि में वेद, वेद के उपव्‌ हक शास्त्र और वेदज्ञ तथा वेदिक धर्मानुसारी साधुओों के 
वचन ही आप्त हैं। गौतमबुद्ध आदि के वचन “युक्त नहीं हैं ।' अवतार होने पर भी वेदनिदक 
होने के कारण गौतमबुद्ध लोकनिदित हुए।' वेद-प्रतिकूल वचन आप्त न होकर घोर पातक, 
गअज्ञता-अंधता आदि का सूचक है ।3 
बादरायण ने ब्रह्म को शास्त्रयोनि' कहकर शास्त्र के द्वारा ही उसकी ज्ञेयता प्रतिपादित 
की है ।* सभी वेदांताचार्यों ने एकमत से इसका विशद्वद व्याख्यात किया है। अनुभव और तके 
भी श्वुति द्वारा समर्थित होने पर ही प्रामाणिकता प्राप्त करते हैं। वल्लभ*आ्रादि ने श्रनेक स्थलों 
पर अ्रचित्य ब्रह्म को तक-युक्‍्ति से श्रग्नाह्म बतलाकर उसके ज्ञान के लिए शब्द को ही एकमात्र 
प्रमाण माना है। भगवान्‌ की भक्ति भी श्रुतियों द्वारा प्रमेय है।' शब्द-प्रमाण के क्षेत्र में वेद 
प्र्यतम हैं। सनातन धर्म की दृष्टि में वे अपौरुषेय हैं।” श्रुति और स्मृति उन्हें परमात्मा का 
निःश्वांस बतलाती हैं।' शंकराचारयय का श्रनुसरण करते हुए तुलसी ने भी उन्हें परमात्मा का सहज 
दइवास माना है।* अतएव वे मूल प्रमाण या परम प्रमाण हैं। * 
वेद की महिमा अभ्रपार है। तुलसी ने बेद, निगल और श्रुति आदि शब्दों के पौन:पुनिक प्रयोग 
हारा उनकी परमप्रामाणिकता का बखान क्रिया है। उनके प्रयोग में कवि ने बड़ी उदारता दिख- 
लायी है। कहीं-कहीं तो उनका प्रयोग वेद'” अथवा वेदिक साहित्य के भ्रथ॑ में किया गया है, 
परंतु सामान्यतः: वे आप्त प्रंथों के ही व्यंजक हैं *--यहाँ तक कि जहाँ पर कवि ने वेदों या श्रुतियों 
की संख्या (चार) का उल्लेख कर दिया है वहाँ भी बेद या श्रृति शब्द से पुराण आदि ग्रंयों की 
ही प्रतीति होती है।' इन शब्दों के इतने अधिक अर्थ-विस्तार को शास्त्रीय दुष्टि से संगत नहीं 
कहा जा सकता। परंतु यह तथ्य भी अनुपेक्षणीय है कि तुलसी शास्त्रकार नहीं हैं, कवि हैं। 
उन्होंने उक्त शब्दों का लोकव्यवहारानुसार सामान्य प्रचलित अर्थ में प्रयोग किया है। भाषा- 
१. आप्तग्रहणे ताइयुकता शाक्यभिक्षुनिग्रन्यकसंघारमोचकादीनामागमाभासाः परिहता भवन्ति | 
“उस्ता० का० ५ पर वाच० 
 अतुलित महिमा बेद की तुलसी किए बिचार | 
जो निंदत निंदित भयो बिदित बृद्ध अवतार || --दो० ४६४ 
३. अज्ञ अकोविंद अंब अभागी । काई वितय सुक्र मन लागी || 
लंपट कपटी कुटिल विसेखी | सपनेहु संत सभा नहीं देखी || 
कहहिं ते बेद' असंमत वानी | जिन्हकें सूझ लाभु नहिं हानी || --रा० १।११५।१-२ 
४. शास्त्रयो नित्वात्‌ | --ब्र० सू० १|१।३ 
५. वेदादेव बद्चास्वरूपजश्ञानम्‌ | --ज० सू० ३।२।२७ पर अणुभा० 
६. दे०--शा० स० सू० १२६ (सक्तिः प्रमेया श्रतिभ्यः) और उस पर भ० चु० 
७. मनु० १२३ सा० का० ५ पर वाच० 
८. बु० उ० २४।१० ओर उस पर शा० भा०, शा० स० सू० ३।१।५ पर भ० च्‌० 
९, जाकी सहज खास श्रुति चांरी | सो हरि पढ़ यह कौतुक भारी || --रा० १।२०४।३ 
१०. मनु० २६, २।१३, याज्ष० १७ 
११. मनहुँ सकल श्रुति ऋचा मंधुप हे विसद सुजस वरनत बर वानी | --गी० १।२३।५ 
१२- रा० १११८, १/१४४।३३ रा० १/२०३।४, वि० २५१।४) रा० ७११७|३ 
१३. रा० १।१०८।३, वि० 8६| १; गी० ११०८१०, जछ७छ रा० ४७३, ७[१२क 
१४. र|[० ११४ सो० २; रा० १२२४, १।४५क 
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कवि की यह प्रवृत्ति स्वाभाविक है। पूर्वोक्त शब्द उपनिषद्‌ के भी ज्ञापक हैं। तुलसी ने नाम- 
निरदेशपूर्वक भी उपनिषद्‌ के प्रति श्रपती आस्था व्यक्त की है।' 

वेदमूल स्मृतियाँ, इतिहास और पुराण भी श्रुतियों की ही भाँति आप्तवचन हैं। स्मृति 
दब्द का प्रयोग पाणिनीय व्याकरण, श्त-गृह्य-धर्म-सूत्रों, महाभारत, मनुस्मृति आदि श्रुत्तीतर 
शास्त्रग्रंथों के लिए हुप्रा है।? शंकर के अनुसार ब्रह्मसूत्रों में इस शब्द का व्यवहार महाभारत , 
गीता' और 'मनुस्मृति' झ्रादि के लिए हुआ्रा है। सामान्य हिन्दू-समाज और,मनु, याज्ञवल्कय 
आदि स्मृतिकारों के अनुसार यह शब्द “वर्मशास्त्र' का पर्याय है। श्रुतियों के अर्थ की 
अनुगामिनी* होने से स्मृतियाँ प्रमाण हैं। तुलसीदास को स्मृति' शब्द का शंकर-प्रतिपांदित 
अर्थ भी मान्य है; कितु 'रामबरितमानस' में उसका स्माते अर्थ ही मुख्यतः ग्राह्म है । वे स्मार्त 
वैष्णव थे। स्मृतियाँ उनके धर्म-दर्शन की आधारशिला हैं। फिर भी उन्होंने इस शब्द का वहुत 
कम व्यवहार किया है। इसका कारण यह है कि उनके द्वारा व्यवहृत वेद! और उसके पर्याय- 
वाची शब्दों में स्मृति झ्रादि सभी आराप्तग्रंथों का ब्र्थ संनिहित है । 

भारतीय चिंतन की परंपरा में श्राप्त वचन की दृष्टि से वेद के बाद दूसरा स्थान इतिहास- 
पुराण का ही है। इसके अनेक कारण हैं। भारतवर्ष आास्तिकताप्रधान देश है जो वेद को प्रमाण- 
मूल मानता है। इतिहास-पुराण वेदों के ही उपबृ हण हैं।' यहाँ तक कि उन्हें पंचम वेद कहा 
गया है।* यही नहीं श्रुति उन्हें भी, वेदों की भाँति ही, परमात्मा का निःश्वास वतलाती है।' 
'महाभारत' और पुराणों की रचना वेदशअवण के श्रधिकार से वंचित स्त्रियों, शूद्रों एवं पतित 
द्विजातियों के श्रेय के लिए हुई थी। सर्वोपयोगी होने से उनक्की लोकप्रियता और महिमा बढ़ती 
गयी ।*” भक्तिधारा भारतीय वाहमय को प्राचीन काल से आप्लावित करती झायी है। इतिहास- 
पुराण भक्तिपरक ग्रंथ हैं। प्रतः भक्ति-शास्त्रियों ने भक्ति-ज्ञान के लिए उनकी प्रमापकता का 


न्र्ड४ 


१. राम नाम कर अमित प्रभावा | संत पुरान उपनिषद गावा |[--रा? १।४६।१ 
: वेदभूलस्टृतोतिहासपुराणवाक्यजनितमपि ज्ञान युक्त मवते | -“सा० का० ५ पर वाच० 
 दे०-+हिस्ट्री ऑफ़ पमंशास्त्र, जिल्द १, ए० १३१५ 
, दे०--अ० सू० २।३।४५, ३॥१।१४ तथा ४|२।१४ ओर उन पर शा० भा० 
 श्रतेरिवार्थ र्ृतिरन्व॒गच्छत्‌ | --रघुवंश, २२ 
» बि० १२०४ | 
« र० २|१७० |३, ७|४८।|३ 
« कू० पु० २२४।१९१, ब्ह्माए्डपु० १११७१, शि० पु० ७१।१।४० वायुपु० १|१॥१८१३ 
शा० भ० सू० १२।१०, २।२।२३१ ओर उन पर भ० च॒० 
8, इतिहासपुराणं च पन्‍्चमो वेद उच्यते | --भा० पु० १।४|२० 
१०, इतिहासः पुराण ''अस्येवेतानि निश्वसितानि | “7३० 3० २४१० 
उपयु कत इतिहास-पुराण वर्तमान इतिदास-पुरारों से मिन्‍न किंतु इनके बीजमूल थे | 
--दे०--हिन्दुत्त, १० १६१-६०२ हिस्द्री श्रॉफ पमशास्त्र, जिल्‍्द १, ४० १६१ 
११: स्त्रीशुद्रद्दिजबन्धूनां त्रयी न श्रुतिगोचरा | 
कर्मभ्ेयसि मूढानां श्रेय एवं भवेदिह | 
इति भारतमाख्यानं कृपया मुनिना झृतम्‌ [| --भा०पु० १४२४ 
स्त्रीशद्रादीनामर्थ भारतनिर्माणादभारतस्य॒ च पुराणमात्रोपलच्णणत्वात्संकीतैनस्य च 
पौराणलास्स्रीशद्राधिकारत्व॑ निर्णीयते | ““भ० नि०, इ० ६ 
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बहुश: निर्देश किया है। वे ऋषिप्रणीत हैं। सामान्य शास्त्राचायों के सामथ्य से उन मंत्रत्राह्मण- 
दर्शी ऋषियों के सामर्थ्य की कोई तुलना नहीं। उनकी काव्यमयी कथात्मक शेली ने जनता का 
बुद्धि और हृदय दोनों को ही समानरूप से प्रभावित किया । 

शास्त्रों में इतिहास को झ्राप्त मानकर उसके श्रवण-श्रावण का उपदेश दिया गया है। 'इति- 
हास' से उनका अभिप्राय 'महाभारत' झ्रादि से है। तुलसी ने 'इतिहास का व्यवहार दो भ्र्थों में 
किया है--१. प्रवादपरंपरागत उपदेशात्मक कथाएँ और २. महाभारत आदि कथात्मक शास्त्र- 
ग्रंथ । जहाँ उन्होंने 'इतिहास' के वर्णन, कथन श्रादि का उल्लेख किया है वहाँ उसका प्रयोग 
पहले भ्र्थ में हुआ है ।* जिन संदर्भो में 'इतिहास' का प्रयोग 'पुराण' के साथ हुआ्रा है वहाँ मनु, 
याज्ञवल्क्य, शांडिल्य ग्रादि की भाँति तुलसी का तात्पय 'महाभारत' भ्रादि से ही है। “रामचरित- 
मानस के आरंभ में उन्होंने व्यास की जो वंदना की है* वह 'महाभारत' की आप्तता का भी 
निर्देश करती है। गीता' का वैशिष्ट्य ग्रसाधारण है। भगवद्वचन होने के कारण वह श्रुति की 
भाँति ही आप्त है । महाभारत' का अंग है,' इसलिए इतिहास भी है। उसे स्मृति” और “उप- 
निषद्‌” भी माना गया है। वेदांत की प्रस्थानत्रयी और हिंदूधर्म के जीवनदर्शन में गीता' की 
महती प्रतिष्ठा है । उसकी आप्तता की शोर संकेत- और उससे शब्दार्थग्रहण करके तुलसी ने 
उसका प्रामाण्य स्वीकार किया है । 

भागवतकार ने जिसे ऐतिह्म' प्रमाण कहा है” वह तुलसीदास को सर्वथा मान्य है, यद्रपि 
उन्होंने ऐतिह्ाय' शब्द का प्रयोग कहीं नहीं किया । उनका “इतिहास शब्द ग्रनेक स्थलों पर ऐतिह्य ' 
के भ्र्थ का ही चोतक है ।** 'इतिह' का श्रथ है प्रवाद-परंगरा । भ्रतएवं ऐतिह्य' का भर्थ हुआ--- 
प्रवाद-पारंपयं । इसी ग्राधार पर, कुछ अर्थ विस्तार करते हुए, उपदेशात्मक कथायुक्‍त पूर्ववृत्त 
को 'इतिहास' कहा गया है।** कितु ऐतिह्ाय' या (इस श्र में) “इतिहास” को स्वतंत्र प्रमाण 
मानना तकंसंगत नहीं है। वाचस्पति मिश्र की यह स्थापना सवेथा न्‍्यायोचित है कि यदि ऐतिह्य' 
प्रनिदिष्टप्रवक्त॒क है तो संशयास्पद होने के कारण उसे प्रमाण नहीं माना जा सकता झौर यदि 
वह आप्तवक्तुक है तो फिर वह आगम' (आाष्तवचन) के ही अंतर्गत ग्राह्म है। 

स्मृतिकारों, वेष्णव वेदांताचायों, भक्तिशास्त्रियों श्रादि ने पुराणों की ग्राप्तता का बहुधा 
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क्ष 


सादर उल्लेख करके उनकी प्रामाणिकता को अन्य पौरुपेय ग्रंथों की तुलना में काफी गोरव दिया 
है।' स्मृति-साहित्य में पुराणों का स्थान सर्वप्रथम है ।* वेद-वेदांग और उपनिषदों का ज्ञाता 
होने पर भी यदि कोई द्विज पुराण का जानकार नहीं है तो उसे विचक्षण नहीं कहा जा सकता ।* 
श्राप्ततचन की दृष्टि से तुलती ने वेद के बाद दूसरा स्थान पुराण को ही विया है। यही कारण 
है कि उनके ग्रंथों में वेद, निगम था श्रुति के साथ-साथ पुराण दब्द के प्रयोग का इतना भ्रधिक 
आग्रह है। यद्यपि सिद्धांत-निरूपण करते समय उन्होंने पुराणों की अपेक्षा वेद का नाम ही अधिक 
लिया है तथापि यथार्थ यह है कि उनके मुख्य उत्तमर्ण पुराण ही हैं। उनका 'रामचरितमानस' 
तो प्रतिपाद्य विषय ही नहीं प्रतिपादन-शली की दृष्टि से भी पुराण का ही अनुह्ारी है। 
दब्दप्रमाण-विवेचन के इस प्रसंग में एक आपत्ति का निराकरण अपेक्षित है। पुराणनिगमा- 

गमवादी तुलसीदास ने 'विनयपत्रिका' में पुराणों के मत-पंथ-बाहुलय, शास्त्रों के वेमत्य और 
निगम की असमर्थता का भी उल्लेख किया है--- 

बहु सत म्‌नि बहु पंथ पुराननि जहाँ तहाँ ऋगरों सो। 

गुरु कह्यो रास-भजन सोहि नीको लगत राज-डगरो-सो ॥ 

छमत बिसत, न पुरान मत एक मत, नेति नेति नेति नित निगम करत। 

झरति की कहा चली एक बात भले भली राम नाम लिए तुलसी हु से तरत॥।* 
क्या ये कथन कवि की अनास्था के सूचक हैं ? वस्तुतः ऐसा नहीं है। इन स्थलों पर भी कवि 
का प्रयोजन यह निरूपित करना है कि अद्वितीय-अनिरवंचनीय राम ही समस्त शास्त्रों के एकमात्र 
प्रतिपाद्य हैं और उन्हीं की भक्ति श्रेयस्कर है। अभ्रवतरणों की ग्रंतिम पंक्तियाँ इस निष्कर्ष की पुष्टि 
करती हैं। पृष्पदंत ने विभिन्‍न शास्त्रप्रस्थानों का उल्लेख करते हुए बतलाया है कि जिस प्रकार 
विभिन्‍न जलधाराश्रों का गंतव्यस्थान समुद्र है, उसी प्रकार विभिन्‍त साधनानुष्ठानों का प्राप्य 
ईइवर है ।* 'हनुमन्‍नाटक' में कहा गया है कि शैव, वेदांती, बौद्ध, नेयायिक, जैन और मीमांसक 
क्रमशः शिव, ब्रह्म, बुद्ध, कर्ता, अहँत्‌ और कम नाम से भगवान्‌ विष्णु की ही उपासना करते हैं।* 
तुलसीदास का मन्तव्य भी यही है कि विभिन्‍न मुनियों, पुराणों, शास्त्रों और संप्रदायों ने जिन नाना 
ऋणजु-कुटिल मार्गों एवं उपास्य देवों की चर्चा की हैं, उन सबका गंतव्यस्थान राम और रामभक्ति 
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ही है। दूसरा समाधान यह है कि सभी वेदशास्त्र और ऋषि-प्रुनि प्रमाण हैं। किसी को भी 
ग्रपग्रामाणिक नहीं कहा जा सकता। ऐसी दशा में यह निर्णय करना बअ्नत्यंत कठिन हो जाता है 
कि कौन-सा मार्ग या मत श्रेष्ठ अतः आश्रयणीय है। तुलसी ने गुरूपदिष्ट रामभवक्िति-मार्ग को 
राजडगर बतलाकर इस समस्या का समाधान प्रस्तुत किया । महाभारत में भी यक्ष के प्रश्न का 
उत्तर देते हुए युधिष्ठिर ने कुछ इसी प्रकार की बात कही है--- 
तकोंडिप्रतिष्ठ: श्रुतयों विभिन्‍ना 
नेको मुनिर्यस्प सतं प्रभाणम्‌ । 
धर्मस्य तत्वब॑ निहितं गुहायां 
सहाजनो येत गतः स पन्‍्था: ॥ ' 

उपर्यक्त 'नैको मुनिर्यस्थ मतं प्रमाणम्‌' का व्याख्यान करते हुए लोकमान्य तिलक ने कहा है--- 
“ऐसा एक भी ऋषि नहीं है, जिसका वचन अन्य ऋषियों की अपेक्षा अधिक प्रमाणभूत समझा 
जाए।”* तुलसी का तात्पयं भी ऐसा ही है। प्रसंग श्नौर प्रयोजन के अनुसार युधिष्ठिर ने सदा- 
चारशील महापुरुषों द्वारा अपनाये गये मार्ग को आप्त माना है और तुलसीदास ने गुर-निर्दिष्ट 
रामभजन के मांग को । 

पुराणों भें वैमत्य दिखायी पड़ता है। 'लिज्भपुराण' श्रादि में रुद्र का जगदी शव र-रूप में निरूपण 
किया गया है, “विष्णुपुराण' आदि में विष्णु का और दिवीभागवतपुराण' आदि में देवी का । 
'उद्र , 'विष्ण” आदि शब्दों से एक ही वस्तु का निरूपण नहीं हो सकता। प्रत्येक दूसरों से वढ़ाकर 
निरूपित किया गया है । किसको आप्त माना जाए ? शास्त्रज्ञों ने इस शंका का समाधान प्रस्तुत 
किया है। सभी पुराण समान रूप से प्रामाणिक हैं। कोई भी अप्रामाणिक नहीं है। पुराणकर्ता 
सर्वेज्ञ बादरायण को अंत और प्रतारक नहीं माना जा सकता। विष्णु, रुद्र आदि में वास्तविक 
भेद नहीं है, यह लीलाविग्रह मात्र का भेद है। रुद्र-जगदीश्वर के लीलाविग्नह की आराधना के 
संदर्भ में विष्ण का झ्रपकर्ष-कथन उसी भगवान्‌ के विशिष्ट विग्रह को गौरव प्रदान करने के लिए 
किया गया है, विष्णु की निदा के लिए नहीं । यही ग्रन्यत्र भी समझना चाहिए । वेदांत की दृष्टि 
में मायोपहित अझ्रखंड अद्वितीय चैतन्य ही ईश्वर है। वही सत्त्वगुण से उपहित होने पर विष्णु, 
रजोगुण से उपहित होने पर ब्रह्मा, शौर तमोगुण से उपहित होने पर रुद्र कहलाता है। वही 
विभिन्‍न पुराणों में हरि, हर आदि विभिन्‍न नामों से श्रभिहित होता है। अतएब कोई विरोध 
नहीं है। 

शांडिल्य ने भकित के ज्ञान के तीन प्रमाण वतलाये है--श्ुति,” पुराणेतिहास* और भक्तों 
के भजनाचार ।* वे तुलसी को मान्य हैं। इनमें से प्रथम दो तो उनके शब्द प्रमाण के ही अंतर्गत 
हैं। तीसरे के जो उदाहरण वारायणतीर्थ ने (भागवत्तपुराण' से) दिये हैं उनका भी पंतर्भाव 
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प्र हिम्मत मे नह के ते है 20 न अटल पे शाप ए हा >्क अकाल “हू... हनन, 8॥ (क न जन्‍णकनक हैं|. अिननननम«, ० 

धब्द महा हू। इसा प्रकार प्रल्लाद अ रँ! तो के भजनाचार का जा भावरतज्ञापक्र अ०न 
प् > कर जे बे नल ल्ड दि ह्माज्ा 75 २ 

तुलसी तकिया हैं बह इतिहासपु राग/स्थत होते के कारण आप्ववचव के बस मे हां परियागत 

होगा, स्वतंत्र रूप से नहीं । यदि किसी भक्त के भजनाचार को देखकर कोई व्यक्ित भक्त के 


डी 


वियय में ज्ञान प्राप्त करता है तो वह प्रत्यक्ष की कोटि में ग्राएगा। 

प्रतीत अर्थ की दृष्टि से गब्दप्रमाण के दो भेद हैं--दुष्टार्थ एवं अरदृष्टार्थ ।/ जिस आप्त- 
वचन का ग्र्थ इसी लोक में दष्टिगोचर हो वह दुप्टार्थ है। जेते-- 

सुनु मुनि कह पुरान श्रुति संता । मोहुबिपित कहुँ नारि बंता । 
अथवा 
हाँ न पक्षपात्‌ कछ राखों। बेद पुराव संत मत भाखो॥। 
गेहु न नारि नारि के रूपा । पसनगारि यह रीति अ्रनूषा॥ 
उपर्यवत्त अ्वतरणों में कही गयी वेद-पुराण और संतों की नारी-विषयक वाणी इस लोक में 
चरितार्थ होती हुई दिखायी देती है। भ्रतएवं यहाँ पर उल्लिखित प्रमाण <दृष्टार्थ शब्द' है। जिस 
ग्राप्तवचन का अर्थ परलोक में प्रतीत होता है, वह 'ग्रदष्टार्थ शब्दप्रमाण है; यथा[--- 
जें रामेश्वर दरसन्‌ करिहहि। ते तनु तजि मम लोक सिध रिहा हि ।* 

उपदेष्टा के आधार पर आप्त शब्दों की दो विधाएं हैं--अपौर्षेय और पौहपय । जो शब्द 
किसी पुरुष के त होकर स्वयं भगवान के हैं वे प्रपौरषेय हैं; जेसे वेद, गीता आदि | पुरुषविशेष 
द्वारा किया गया उपदेश पौरुषेय शब्द है; जैसे 'मनुस्मृति, (रामायण आदि। महत्त्वपूर्ण सिद्धांतों 
का प्रतिपादन करते समय तुलसी ने स्वयं, तथा शंकर, काकभुगुंडि' आदि वजताओं के मुख से 
भी प्रायः समन्वित रूप से उक्त दोनों ही प्रकार के श्राप्तवचनों की दुह्ाई दी है । 

प्राप्तवचन के रूप के झ्राधार पर शब्द दो प्रकार के हैं---ग्रंथथवत' और मोखिकवचत। 
ग्रंथवचन वे प्राप्त शब्द हैं जो वाइमय का हूप प्राप्त करके अध्ययन-अध्यापन की वस्तु हो गये 
हें । जब तुलसी 'पुराणनिगमागम', रामायण, व्यास, कलियुग के रामकवियों आदि का उल्लेख 
करते है?” तव उनका अभिप्राय शास्त्रवचन से ही रहता है। मौखिक वचन वे हैं, जो शास्त्रतिबद्ध 
तो नहीं हुए, कितु आाप्त उपदेष्टा के मुख से निःसृत होने के कारण श्रोता के लिए प्रमाण हैं, जैसे 
गरु आदि के वचन । प्रंथों के दो वर्ग हैं--अपोरुषेय और पौरुषेय । श्रास्तिक प्रमाणमीमांसकों 
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ने वेद को अपौरुषेय कहा है। तुलसीदास की दृष्टि में वेद तो श्रपोरुषेय हैं ही, साथ ही 'गीता' 
भी ईश्वर-वचन होने के कारण एक प्रकार से अपौरुष यशास्त्र ही है। यद्यपि सांख्यक्षास्त्रप्रणेता 
कपिल तथा महाभारत एवं पुराणों के रचयिता व्यास भी सामान्य सनातन विश्वास के अनुसार 
भगवान्‌ के ही अवतार हैं' तथापि हिदूधर्म में उनकी कृतियाँ अ्रपौरषेय रूप में नहीं प्रतिष्ठित 
हुई। अतएव उन्हें पौर्षेय मानना ही अधिक समीचीन है। पौरुषेय ग्रंथों में तुलसी ने छः को 
मुख्यता दी है---उपनिषद्‌, रामायण, महाभारत (इन दोनों को 'इतिहास' कहा है), पुराण, स्मृति 
और भ्रागम । ; इनमें भी पुराणों का विशेष महत्त्व है। पुराणों में भी भागवत' अन्यतम है। 

मौखिक शब्दों को भी हम दो वर्गोमिं रख सकते है---१. स्वयं भगवान्‌ के श्रीमुख से नि:स॒त 
और २. लौकिक पुरुषों गुरु, संत आदि के द्वारा उपदिष्ट । भगवान्‌ के बचन की प्रामाणिकता गुरु- 
तम है, इसी लिए तुलसी ने अपने भक्तिदर्शन के मान्य सिद्धांतों का राम के श्रीमुख से ही लक्ष्मण, 
नारद, पुरजन और भरतादि के प्रति उपदेश कराया है ।” लौकिक पुरुषों में गुर एवं संतों की 
वाणी विशेष श्रादरणीय है। गुरु भी संत ही हैं कितु उनका श्रपना बेशिष्ट्य है । उनके वचन की 
ग्राप्तता अ्रप्रतिम है ।* उन्हीं के वचन महामोह का नाश करने में समर्थ हैं ।* विभिन्‍न शास्त्रों 
के परस्परव्याघातक वचनों से पीड़ितबुद्धि तुलसीदास को रामभक्ति की राजडगर तक पहुँचाने 
का श्रेय गुरु के उपदेश को ही है ।” गुरु के साथ ही माता, पिता, प्रभु और शुभचितक की वाणी 
भी आप्त है ।' पिता का वचन विशेष प्रमाण है" और उससे भी बढ़कर माता का।' 

ज्ञान के दो प्रकार हैं--प्नित्यज्ञान और नित्यज्ञान या शुद्धज्ञान । पहला ज्ञान अंत:करणा- 
वच्छिन्न वृत्ति है--विषयसं निकर्ष से उत्पन्त, और विषयाभाव से अविद्यमान | दूसरा (नित्य- 
ज्ञान) सर्वथा सर्वेदा विद्यमान रहता है। दृष्टि दो प्रकार की होती है--नेत्रदृष्टि (अनित्य) 
एवं आत्मदृष्टि (नित्य) । नेत्रदृष्टि से अनित्यज्ञान और आात्मदृष्टि से नित्यज्ञान की अनुभूति 
होती है ।*'* ज्ञान के इन दो प्रकारों को क्रमशः ऐंद्रिय और श्रतींद्रिय, लौकिक तथा भ्रलौकिक 
ग्रथवा व्यावहारिक एवं पारमाथिक भी कहा जा सकता है। व्यावहारिक ज्ञान का ही नाम बुद्धि! 
है। उसके दो भेद हैं--अनुभूति और स्मृति । इसी अनुभूति को 'प्रमा' कहते हैं; यही यथार्थानु- 
भव है; यही यथावस्थित और व्यवहारानुगुण ज्ञान है। प्रमा श्रौर प्रमाण के विषय में कुछ बातें 
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ध्यान में रखने योग्य हैं । प्रमा का आश्वय बंत:करण है, झा त्मा नहीं । सभी प्रमाण लाकिक अववया 
व्यावहारिक हैं।* योगियों का धरा विज्ञान इसके बाहर की वस्तु है । शंकर ने तो यहाँ तक कहा 
है कि सभी वियय तथा उनके प्रमापक प्रत्यक्ष आदि प्रनाण और शास्त्र भी अविद्यावत हैं ।* 

आध्यात्मिक या पारमाथिक दृष्टि से भी इन प्रमाणों की उपयोगिता असंदिग्ध है। प्रत्यक्ष 
अनुभव के द्वारा जीव को जग की त्रितायक्रारिता, विषयों की वंचकता, अपनी तुच्छुता आदि का 
ज्ञान होता है। राम की भक्ति और कृपा कल्याणकारिणी है--तु लसी को इस प्रकार के सत्य 
की यथार्थ प्रतीति लोक के अवेक्षण से भी हुई थी ।* दुष्ट प्रमाण पर बल देने के लिए ही उन्होंने 
शंकर एवं काकभुशुंडि के द्वारा स्वानुभव की साधिकार प्रोढ़ाक्ति करायी है।* प्रत्यक्ष प्रमाण 
सबसे प्रबल प्रमाण है। इसीलिए काकभुशुंडि ने गुड़ से राम की महिमा का वर्णन करते हुए 
अपने वचन की आप्तता के प्रतिष्ठापनार्थ अंत में स्पष्टीकरण किया है कि जो कुछ मैंने कहा है 
वह अनुमान या दब्द पर आश्रित यौक्तिक प्रतिपादन मात्र नहीं है, वह सब कुछ मैंने अपनी 
आँखों से देखा है--- 

'कहेउे न कछु करि जगृति बिसेषी । येह सब से निज नयनन्हि देखी ॥'? 

इस संबंध में यह बात सदेव ध्यान में रखने योग्य है कि यह प्रत्यक्ष अथवा अनुभव केवल व्याव- 
हारिक है। यह ईश्वर की अपरोक्षानुभूति का साधकतम कारण नहीं है। उसके लिए भक्त की 
साधना और भगवान्‌ की कृपा की आवश्यकता है। जसा कि प्रत्यक्ष प्रमाण के प्रकरण में कहा 
जा चुका है, राम अप्रमेय हैं, सभी प्रमाणों से परे हैं, अतएव तुलसीदास के मत से वेद आदि के 
वचन भगवान्‌ के स्वरूप-ज्ञान में केवल इसी सीम। तक सहायक हैं कि वे जीव को रामभक्ति की 
ओर प्रेरित करते हैं। वेदाध्ययन मात्र से ब्रह्मताक्षात्कार संभव नहीं है। इसीलिए श्रति ने भ्रव्य- 
यनजन्प ज्ञान को अपरा विद्या' कहा है।' शब्इश्रवण से परोक्ष ज्ञान की उत्पत्ति होती है जो 
मनत निदिध्यासन आदि योगांगों के द्वारा अपरोक्ष ज्ञान के रूप में परिवर्तित होता है। 

निष्कर्ष यह है कि तुलसीदास ने प्रत्यक्ष, श्रनुमान और दब्द प्रमाणों की उपयोगिता स्वीकार 
की है परंतु ये प्रमाण तुलसीदास के मुख्य प्रतिपाद्य भगवान्‌ राम की अनुभूति कराने में समर्थ 
नहीं हैं। इन प्रमाणों की उपयोगिता यह है कि ये असत्त्वापादक झ्रावरण को नष्ट कर देते हैं 
कितु अभावापादक झआव रण' का नाग गात्मसाक्षात्कार या ब्रह्मसाक्षात्कार से ही संभव है। प्रइन 
उठता है--बह्म साक्षात्कार का अमोघ उपाय क्या है ? तुलसीदास का उत्तर है--भक्तिसाधता 
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क्र श्वर-ज्ञान इन तथाकथित प्रमाणों 
से असंभव है। भगवान का ज्ञात दो ही प्रकार से हो सकता है--- 2, भक्त की भक्ति से और 
भगवान्‌ की सामान्येच्छा से ।' गीता' में जी कहा गया है कि भगवान भक्त से ही लभ्य तथा 
शेय हैं।* 'अ्रम तें प्रगठ होह में जाता।' प्रेम ते प्रभु प्रग८ जिमि श्रागी , 'सोइ जानइ जहि देहु 
जनाई ।'' तुम्हरि हि कपा तुम्हृहि रघुनंदन । जानाहि भगत भंगत उर अंदन। ग्रादि उक्तियाँ* 
इसी तथ्य का अनुमोदन करती हैं | अवतार-दशा में मुझे सभी देखें---इस प्रकार की सामान्येच्छा 
भी भगवान्‌ के दर्शन का हेतु है। यह और बात है कि द्रष्टा की भावना के अनुसार एक ही भग- 
वान्‌ विभिन्‍न जनों को विभिन्‍न रूपों में प्रतीत होता है ।* रामहपा के अभाव में, प्रत्यक्ष होते 
हुए भी, परामर्श करते हुए भी, आ्राप्त वचन सुनते हुए भी, जीव को यथार्थ का ज्ञान नहीं हो 
सकता ।* 

अवुभवकारक ज्ञान-साधन---विज्ञानदीपक के प्रकरण में तुलसोदास ने काकभुशुंडि के मुख 

से ज्ञान के अनुभवकारक विभिन्‍न साधनों का व्यवस्थित उपस्थापन कराया है-- 

जीब हृदय तम मोह बिसेयी। ग्रंथि छूटि किमि परइ न देखी ॥॥ 

अस संजोग ईस जब करई । तबहु कदाखित सो निरुञ्ररई ॥ 

सात्विक खद्धा धन सुहाई । जों हरि कृपा हुदयें बस आई ॥ 

जप तप ब्रत जम नियम अ्रपारा। जे श्रुति कह सुभ धर्म अ्चारा ॥ 

इ तृन हरित चरइ जब गाई। भाव बच्छ सिसु पाइ पेन्हाई ॥। 

नोइ निबृसि पात्र बिस्वासा। निर्मल सब अहीर विज दासा॥। 

परम धर्म भय पय दुहि भाई । अवठइई अवल अकाम बनाई! 

तोष मत तब छम्ता जुड़ाबे । धृति सम जावनु देह जमाबे ॥ 

मुदिता सथइ बिलार सथानी। दस्त श्रधार रज्‌ सत्य सुबानी ॥। 

तब मथि काढ़ि लेइ नवनीता । बिसल बिराग सुभग सुपुनीता ॥ 

जोग अ्रगिनि करि प्रगट तब कर्स सुभासभ लाइ। 
बुद्धि सिराबइ ज्ञान घृत समता मल जरि जाइ॥। 


ग्र रामकृपा । पुरुषोत्तम ने स्पष्ट श 
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आओ 
ब्वलक्क 


तथ विज्ञानकूपिनी बुद्धि बिसद छत पाई ॥ 
चित्त दिल्ना भरि धरइ दृढ़ समता दिश्वदि बनाई।। 
तंनि श्रवस्था तीनि गुन तेहि कपास ते काढ़ि ॥। 
तल तुरीय संबारि पुनि बाती करइ सुगांढ़ि ॥ 
येहि बिधि लेसइ दीप तेजरासि बिज्ञानमय ।॥। 
जाताह तास समीप जरराहि मदादिक सलभ सब ॥। 
सोहमस्मि इति वत्ति अ्खंडा। दीप सिखा सोइ परम प्रचंडा ३ 
आतम अनुभव सुख सुप्रकासा । तब भव मूल भेद अमस नासा ॥। 
प्रबल अविद्या कर परिवारा। सोह झादि तम मिट॒ह् श्रपारा ॥ 
तब सोइ बुद्धि पाइ उजियारा । उर गुह बेठि प्रंथि निरुच्नाधरा ॥ 
छोरन ग्रंथि पाव जों सोई । तो यह जीव कृतारथ होई॥॥' 
प्रस्तुत प्रसंग में यह स्मरण रखना चाहिए कि उक्त साधन परस्पर स्वतंत्र नहीं हैं। उनमें एक 
प्रकार का कार्यकारणभाव है। वे संमिलित रूप से ज्ञान के साधन हैं । 
भगवत्कृपा--'अ्रस संजोग ईस जब करई' तथा 'जों हरि कृपा हृदय बस आई इसी साधन 
के व्यंजक है। पूर्वपृष्यों का फल होने के कारण रामकृपा को साधन कहना युक्ति-विरुद्ध नहीं है । 
भक्त कवि तुलसी ने अन्वयव्यतिरेकी ढंग से भक्ति-साधन रामक्ृपा की भ्रावश्यकता पर बल दिया 
है। राम को वही जान पाता है जिसे वे स्वयं कृपापूर्वक जना देते हैं; उनकी कृपा के बिना विवेक 
असंभव है।' ज्ञान-साधन मानवशरीर भा रामक्ृपा के अ्रंतगंत ही परिगणनीय है क्योंकि वह जीव 
की साथना (प्र्थात्‌ दृष्टकर्मों) का फल न होकर रामकी अहैतुकी करुणा का ही फल है।* 
साधन का अन्यतम माध्यम होने के कारण ही तुलसी ने उसे ज्ञानभवन' कहा है। राम को 
मनुज अधिक प्रिय है'--इसका एक कारण मानव की ज्ञानवत्ता भी है। 
सत्संग-गुरूपसत्ति--सत्संग से ज्ञान का उदय होता है।' गुरु के बिना विवेक-ज्ञान की कोई 
संभावना नहीं ।* गुरु के वचन से विवेक-लोचन निर्मल हो जाते हैं।* ज्ञानोपलब्धि की विधि 
यह है कि जिज्ञासु व्यक्ति तत्त्वदर्शी ब्रह्मनिष्ठ ज्ञानी आचाये की शरण में जाकर प्रणिपात, सेवा 
और परिप्रदत द्वारा उनसे उपदेश ग्रहण करे।* जिज्ञासु पावंती, भरद्वाज, गरुड़ आ्रादि ने इसी 
निष्ठा के साथ शंकर, याज्ञवल्क्य, काकभुशुंडि झ्रादि से ज्ञान प्राप्त किया है। 
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अद्धा--अ्रा स्तिक्यबुद्धि तथा वेद श्रादि आप्तग्रंथों और भाचार्य के वचनों में की गयी 
भक्ति और विश्वास को 'श्रद्धा' कहते हैं ।' विवेक एवं ईश्वरानुभूति के लिए श्रद्धा आवश्यक है।' 
इसीलिए उसे ज्ञान और मोक्ष भी कहा गया है ।* श्रद्धा तीन प्रकार की होती है---सा त्त्विकी, 
राजसी और तामसी। यह संसारी जीव श्रद्धामय है; जिसकी ज॑ंसी श्रद्धा होती है, वह उसी 
प्रकार के फल का भागी होता है।* श्रतएव श्रद्धा के भ्रतिम दो प्रकार हेय हैं ।* सात्तविक-राजस- 
तामस-भेद से ज्ञान भी तीन प्रकार का होता है।* सात्त्विक ज्ञान की उपलब्धि के लिए सात्तिक 
श्रद्धा ही श्रेयस्कर है- इसीलिए तुलसी ने सात्तविक ख्रद्धां की साधतता का उल्लेख किया है। 
गीता! में भगवान्‌ का आप्त वचन है कि तत्पर श्रद्धावान्‌ को ज्ञान की उपलब्धि होती है।” 
श्रद्धालु होने पर भी कोई जिज्ञासु मंदप्रयत्त हो सकता है, अ्रतएंव उन्होंने “तत्पर” विशेषण की 
योजना की । 'भाव बच्छ सिसु पाइ पेन्हाई' में तुलसी का भाव शब्द साधक की इसी तत्परता का 
द्योतक है। 

धर्म--'धर्म' की विस्तृत मीमांझा पूर्ववर्ती अध्याय में की जा चुकी है। “धर्म से तुलसी का 
तात्पय संपूर्ण सनातनधर्म से है। धर्म ज्ञान का प्रत्यक्ष साधन न होकर परोक्ष साधन है । विशुद्धि- 
कारक यज्ञ, दान, तप आदि कर्मों का प्रयोजन पापक्षय और चित्तशुद्धि है।' धर्म या कम से 
वैराग्य की प्राप्ति होती है, जो ज्ञान का साधन है।* धर्म के साथ ही तुलसी ने भाव, निवृत्ति, 
विश्वास, मन की निर्मेलता एवं परमधर्म की गणना की है । 'निवृत्ति' का श्रर्थ है--इंद्वियनिग्रह। 
प्रस्तुत प्रसंग में परम धर्म! उपकार या अहिंसा! का ही व्यंजक न होकर व्यापक रूप से भागवत- 
धर्म” का ज्ञापक है। 

बैराग्य--वेदमर्यादा के अनुसार धर्मपालन से विषय-वेराग्य होता है। वेराग्य से ज्ञान की 
सिद्धि होती है ।** यहाँ प्रश्न उठ सकता है---ज्ञान वेराग्य का साधन है या वराग्य ज्ञान का ? 
कहा भी गया है'ज्ञानादेव च वैराग्यं ज्ञानं वेराग्यपूवंकम्‌ ।* उत्तर है--इसमें कोई विरोध नहीं 
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है । इस उद्धरण में पहले 'ज्ञान' का अर्थ वृत्तिझप ज्ञान है और दूमरा ज्ञान' स्वरूपज्ञान का वोधक 
है। भोग्य विषयों की हेयता का ज्ञान वैराग्य का साधन है, और वेराग्य परमात्मज्ञान अ्रववा 
आत्मज्ञान का साधन है। वराग्य' के लिए तुलसीदास ने प्राय: 'विराग' तथा 'विरति' शब्दों का 
व्यवहार किया है, जिनका भ्र्थ है राग या रति का भ्रभाव ।* विपयभोगों के प्रति जुगृुप्साभाव 
को 'वेराग्य' कहते हैं।* भोगभूमि की दृष्टि से भोग्य विषय दो प्रकार के है--लौकिक तथा 
स्वगिक । खक, चंदन आदि लौकिक विपय हैं, अमृत श्रादि स्वगिक ।? साधक के लिए उन सभी 
के प्रति जुगुप्साभाव रखना आवश्यक है। उन्हें विष्ठा तथा वमन की भाँति त्याग देता चाहिए।। 

तुलसी-दशन के विशेषज्ञ विद्वान्‌ डा० बलदेवप्रसाद मिश्र ने 'रामचरितमानस' के प्रथम चार 
सोपानों की पुष्पिकाओं * के ग्राधार पर वैराग्य के चार रूपों का विवेचन किया है। वेराग्य का 
पहला रूप है--तृष्णा के प्रति वेराग्य । इसको तुलसी ने 'विभल संतोष' कहा है। प्रवल तृष्णाएँ 
तीन हँ--भ्राहार, विहार और समाज-प्रियता अभ्रथवा कंचन (वित्तेषणा), कामिनी (पुत्रेषणा) 
और कीति (लोकषणा )। 'रामचरितमानस के प्रथम सोपान की कथा में तुलसी ने विश्वामित्र, 
अहल्या, तपोवन-वासियों, जनक, परशुराम, नागरिकों, दशरथ, सीता और राम की संतोष- 
सिद्धि का उपस्थापन करके तृष्णा के प्रति वेराग्य की निदर्शना की है।* असंतोष जीव के संसार 
का कारण है, अ्रतएवं संतोष मुक्ति का साधन माना गया है |" 

वराग्य का दूसरा रूप है--सूक-बृक के साथ वसुंधरा के समग्र ऐदवर्य के प्रति वेराग्य । 
द्वितीय सोपान की कथा में धर्मादि-विषयक अनेक समस्याएँ उठी हैं और भ्रनासक्तिमय त्याग में 
ही उनका समाधान प्रस्तुत किया गया है। भगवान्‌ राम और उनके भक्त दशरथ, लक्ष्मण, भरत 
श्रादि ने संपूर्ण वेभव के प्रति विज्ञानपूवंक अ्रनासक्ति दिखलायी है। इसीलिए इस सोपान को 
“विमल विज्ञानवे राग्यसंपादनों वास कहा गया है।* 

वराग्य का तीसरा रूप है--विभवभोगों के प्रति वैराग्य। तृतीय सोपान की कथा बताती 
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५. डा० माताग्रसाद गुप्त, पं० शम्भुनारायय चोबे, पं० रामचन्द्र शुक्ल आदि के द्वारा संपादित 'रामचरित- 
मानस? के विविध संस्करणों में प्रथम दो सोपानों की पुष्पिका नहीं दे | डा० बलदेवप्रसाद मिश्र का कथन 
है कि “जब कि पाँच सोपानों के नाम दिये हुए मिलते हैं, तब यह विश्वास नहीं होता कि गोस्वामीजी ने 
पहले दो सोपानों के नाम हो न दिये हों | 'रामचरितमानस” को एक पोथी ओर है, जिसे बाबू रामदास 
गौड़ ने पुरानी प्रमाणित प्रतियों के आवार पर सम्पादित किया हे, उस पोथी में प्रथम सोपान है 'विमल- 
सन्तोषसम्पादनों नाम? ओर द्वितीय सोपान है “विमलविज्ञानवैराग्यसम्पादनों नाम |? ? 
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है कि भगवान्‌ राम ने विभव के प्रति अनासक्ति ही नही दिखायी, कितु कुछ दिनों तक उसे दूर 
भी हटा दिया । वैराग्य की यही तो अग्निपरीक्षा थी । विश्वलक्ष्मी को वैराग्य की अ्रगिनि में तपा- 
कर शुद्ध कर लेने का यही अशभिप्राय है । जगदंबा जगत्‌-लक्ष्मी, परंतु साथ ही राम की शअर्द्धांगिती 
गृहलक्ष्मी, के कुछ दिनों तक अ्रग्ति में निवास करने का यही तो संकेत था। इसी (सोपान) में 
लक्ष्मण के प्रति कही गयी गीता है। इसी में शवरी के प्रति कही गयी नवधाभकित है। इसी में 
नारद के प्रति कहे गये संतों के लक्षण हैं। विमलवेराग्य-संपादन के लिए ये सभी सहायक हैं।' 

वेराग्य का चौथा रूप है--अ्रकर्मण्यता के प्रति वेराग्य। चतुर्थ सोपान की कथा बताती है 
कि वराग्य विभव से हो, भोगों से हो, कितु कतंव्य कर्मों से न हो। राम ने राज्य छोड़ा, सीता 
को भी पावक में रख दिया, कितु सर्वत्यागी बनकर कमंत्यागी नहीं बन गये। कतंव्य-कर्मों के 
प्रति उदासीन हो जाना वेराग्य नहीं, कितु एक प्रकार का मोह है। यदि अकर्मण्यता के प्रति 
वेराग्य न होगा तो पूर्वकथित तीनों प्रकार के वराग्य निष्फल समभिए । लौकिक आसक्ति और 
अकर्मंण्यता के त्याग, श्रनासक्तियोग, का नाम विशुद्ध संतोष है, जिसमें मनुष्य तृष्णाहीन, 
आसक्तिहीन, भोगभावनाहीन होता हुआ भी कतंव्यशील बना रहे, निष्कामकर्मी बना रहे ।* 

पतंजलि ने वेराग्य के दो रूप माने हैं--वैराग्य श्र परवैराग्य । गौडपाद और परमार्थ ने 
भी वेराग्य की दो विधाएँ मानी हैं--बाह्य एवं आभ्यंतर । तुलसीदास के अनुसार वैराग्य की 
तीन कोटियाँ हैं--वेराग्य, विमलवेराग्य और परमवेराग्य। धर्मांचरण के फन्नस्वरूप विषयों 
से इंद्रियों का निवृत्त हो जाना 'वेराग्य'* है। यह वस्तुृतः वैराग्य का प्रथम सोपान है। नित्या- 
नित्यवस्तुविविक, मन के दमन आदि के फलस्वरूप शुद्ध चित्त की निर्मलता और प्रसन्तता को 
“विमलवेराग्य * कहते हैं। अश्रंतःकरण के समाधि-परिशुद्ध हो जाने पर त्रेगुण्य से ऊपर उठे हुए” 
जीव का समताभाव 'परमवेराग्य' है।* यह वराग्य का उच्चतम सोपान है। 

ज्ञान के लिए वराग्य आवश्यक है।* मोक्ष के स्वतंत्र साधनों (ज्ञान और भक्ति ) के साथ 
विराग का भी अनेकशः उल्लेख करके तुलसी ने उसकी महत्ता द्योतित की है ।*” वैराग्य की आव- 
इयकता का कारण विषयासक्ति है। विषय ज्ञान को हर लेता है।'? सुर, नर, मुनि सभी इसके 
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वशीभूत हैं।! जीव का मन स्वभावत: विषयप्रवृत्तिक होता है।* ये विपय झनेक प्रकार के 
असाध्य मानस-रोगों को जन्म देते हैं।? जीव के स्वरूपज्ञान को आच्छादित करने वाली माया 
और इंद्रियाधिष्ठाता देवता विषयों के द्वारा ही ज्ञानहूपिणी बुद्धि को प्रतिहतत कर देते हैं ।* 
वराग्य होने पर ज्ञान-भूमियों का अ्रवश्यमेव उदय हो जाता है ।* 

भोग-विषयों के प्रति जुगृप्सा-भाव जागृत करने के लिए तत्मंबंधी समस्त पदार्थों में निरंतर 
दोषदशेन-बुद्धि रखना आवश्यक है। यह एक मनोवेज्ञानिक तथ्य है। अ्रतएब् तुलसी ते भोग्य 
वस्तुप्रों की भ्रनित्यता एवं उनकी दुःखदायकता, व्यावहारिक जगत्‌ की मायिकता तथा अ्रतीत 
एवं भावी जीवन की नारकीय विभीषिका का चित्र खींचकर विषयी जीवों का (वैराग्य के प्रति ) 
उद्वोधन किया है।* पुरुष की कामासक्ति की आलंबनरूपा नारी का अनेकशः दोषनिरूपण इसी 
बेराग्य के दृष्टिकोण से किया गया है। नारीधर्म के प्रसंग में इसकी विवेचना की जा चुकी है । 
विज्ञानदीपक के पूर्वोक्ति रूपऊ में परिगणित श्रकामता, तोष, क्षमा, धृति, मुदिता, विचार, दम 
और सत्य ये सब वैराग्य की भूमिका हैं। पुण्यवान्‌ जनों के प्रति ईष्या का भाव न रखकर उनके 
विषय में हर्ष का श्रनुभव करना 'मुदिता' है।” 'विचार' का अभिप्राय है भगवान्‌ की परमार्थता 
एवं जगत की सारहीनता का निरंतर चितन। ग्रध्यात्मविद्याप्राप्ति और साधक के उत्थान के 
लिए यह विवेक आवश्यक है।' 

योग--चित्तवृत्तियों के निरोध को 'योग' कहते हैं।* योग के विषय में यह स्मतंब्य है कि 
सांख्य-योग-दर्शन में पुरुष-प्रकृति के वियोग को ही थोग' (युज्‌ समाधो) कहा गया है।' वेदांत 
में योग का अ्भिष्राय जीवात्मा और परमात्मा का योग (युज्‌ योजने) है । सांख्ययोग के संदर्भ 
में तुलसीदास के भक्तिदर्शन की निर्भ्रात प्रतीति के लिए यह समझ रखना आवश्यक है कि जहाँ 
पर योग-प्रतिपादित योग-समाधि का अंत है वहाँ से भक्ति का आरंभ होता है। योग-साधना के 
मुख्य सिद्धांत तुलसी को मान्य हैं । जड़-चेतन-ग्रंथि की हेतुभूृता अ्रविद्या का नाश ही जीव का 
कैवल्य है।*” उसके नाश का उपाय विवेक-ज्ञान है।'* ज्ञान का साधन योग है।'* योग की सिद्धि 
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अभ्यास और वैराग्य से होती है। ये दोनों साधन प्रकारांतर से वेदांतप्रतिपादित साधनचतुष्टय' 
के नित्यानित्यवस्तुविवेक एवं इह्ममुत्रार्यमोगविराग के पर्यायनाम हैं।' अ्रष्टांगयोग के अनुष्ठान 
से चित्तमल का नाश हो जाने पर कैवल्यदायक सम्यक ज्ञान की अभिव्यक्ति होती है।* योग- 
साधना का यही प्रयोजन है । 

योग के आठ अंग हैं--प_म, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, ध्यान और 
समाधि । ४ ये अंग वित्तवृत्तिनिरोध के श्राठ सोपान हैं। इनमें से प्रथम पाँच बहिरंग साधन हैं 
एवं भ्रंतिम तीन अंतरंग ।* यम अ।र नियम का विस्तृत निरूपण किया जा चुका है। हिसा, 
असत्य आदि यमनियमों के विरोधी वितक हैं। उनका नाश करने के लिए उनके दोषों का बा रंबार 
चितन करना चाहिए।* आसन और प्राणायाम” का निरूपण तुलसी ने नहीं किया क्योंकि 
हठयोग श्रादि की साधना के कष्टकारक जगड़वाल में उनकी कोई आस्था नहीं है।' फिर भी 
योग के इन अंगों की उपयोगिता उन्हें मान्य है। योग-समाधि के उल्लेखों* से यह तथ्य स्पष्टतया 
व्यंजित होता है । ग्रासत का फल यह है कि उसकी सिद्धि हो जाने पर योगी शीत-उष्ण, क्षुधा- 
तृषा आदि हंद्ों से श्रभिहतत नहीं होता |” प्राणायाम के श्रम्यास से योगी के विवेकज्ञान के 
आवरण-रूप क्लेश और श्रपुण्य क्षीण हो जाते हैं''; मन विक्षेय-रहित, स्थिर, हो जाता है।"* 
प्रत्याहार' का अर्थ है इंद्रियों का विषयों से विपरीत दिशा में लाया जाना । अपने-अपने विषयों 
की अभिमुखता का त्याग करके इंद्वियों का स्वरूप में अवस्थान 'प्रत्याहार है जिसकी साधना से 
इंद्रियाँ वशीभूत हो जाती हैं।** विषयांतर का परिहार करके (नाभिचक्र श्रादि) देशविशेष में 
चित्त का स्थिरीकरण 'धारणा'है।”* ध्येयालंबन के ही ज्ञान के एकतान प्रवाह को 'ध्यान' कहते 
हैं ।** जिसमें विक्षेपों का परिहार करके मन को भलीभाँति एकाग्र किया जाए उसे 'सम्ाधि' 
कहा गया है । ध्यान में जब ध्येय मात्र की प्रतीति के कारण चित्त स्वस्वरूपशून्य-सा होकर 


१. यो० सू० ११२ 

२. मिं० दे०-यो० सू० १(१३-१५ पर व्यासभा० ओर वे० सा० १|२२-२|३ 

३. थो० सू० २२८ पर व्यास्भा० 

४. यो० सू० २।२६ 

५ यो० सू० ३।१ पर व्यास की अवतरणिका, यो० सू० ३|७ 

६. यो० सू० २[३३-३४ 

७, स्त्राभाविक प्रयत्न को शिथिल करके, निश्चल होकर, सुखपूर्वक बैठने का नाम आसन? है | 
(यो० सू० २(४६-४७) | 
आसन के सिद्ध हो जाने १२ श्वास-प्रश्वास के प्रवाह को रोक रखना आरणायाम? है (यो? सू० २४९) | 

८, कवि० ७|८४ (गोरख जगायो जोगु, भगति भगायो लोग) 

8. वि० १६७।४, रा० ७।११७क 

१०. थो० सू० २४८ और उस पर व्यासमा० 

११ थो० सू० २५२ ओर उस पर व्यासभा० तथा तत्नवेशारदी 
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व्येयाकारता धारण कर लेता है तव वह ध्याव' ही समाधि' कहलाता है ।* 
योगागिति में समस्त शुभाशुभ कर्म भस्म हो जाते हैं।* साधक बिगुणात्मक अवस्थात्रय को 
पारकर तुरीयदशा में पहुँच जाता है ।* उसे विज्ञानदीप्ति का अनुभूति होने लगती है।* 'सो5ह- 
मस्मि' की अ्रखंइवृत्ति के अनंतर आत्मानुभव का सुख प्राप्त कर लेता है। सारा द्वेत॒भाव, संपूर्ण 
श्रविद्या-परिवार, नष्ट हो जाता है ।* उसकी ग्रंथि खुल जाती है और वह कैवल्य-परमपद का 
अधिकारी हो जाता है।* 
योगवासिप्ठ में ज्ञानगयोग की जो सात भूमिकाएँ बतलायी गयी हैं? वे रामचरितमानप्त! 
के विज्ञानदीपक में भी द्र॒ष्टव्य हैं। सप्तपदा अज्ञानभूमि का वर्णन करके वस्तिष्ठ ने राम से 
बतलाया है कि उसे पार करने का उपाय आत्मज्ञान है ।7 वह ज्ञान सप्तभमिक है। 
पहली ज्ञानभूमि का नाम शुभेच्छा है। जब जीव अपने को मृढ़ समझकर शास्त्राध्ययन 
एवं शास्त्रज्ञ सज्जनों तथा गुरु की संगति से वेराग्यपूर्वक ज्ञानप्राप्ति की इच्छा करता है तब उस 
अवस्था को शुभेच्छा' कहते हैं।* 'साप्विक स्रद्धा' इसी भूमिका की द्योतक है ।* ? इस दशा में 
अपने को मूढ़ सम भनेवाला जिज्ञासुजन तत्त्वदर्शी-शानी से परमार्थ के स्वरूप को जानने की अ्रभि- 
लाषा करता है।'* 
दूसरी भूमिका का नाम विचारणा  है। शास्त्रश्नवण एवं सज्जनों के संपक् से वैराग्य भौर 
अभ्यासपृर्वक सदाचार में जो प्रवृत्ति होती है उसे 'विचारणा' कहते हैं।'* “जप तप' से 'परम 
धर्म तक इसी भूमिका का चित्रण है। “अ्षुति, “निबृत्ति', भाव'-विस्वास' और “परमध्म' 
क्रमशः शास्त्र, वराग्य, अभ्यास तथा सदाचार-प्रवत्ति के व्यंजक हैं । 
तीसरी भूमिका का नाम तनुमानसा' है। शुभेच्छा और विचारणा के अभ्यास से ऐंद्रिय 
विषयों में अ्रसक्‍त मन की (सविकल्पकसमाधिरूपा ) सूक्ष्मता की भ्रवस्था को 'तनुमानसा' कहते 
हैं ।*? 'अ्रकाम' से 'सम' तक इसी भूमिका का निरूपण है। 'अकाम' और'/तोष से मन की अ्रसक्तता 
एवं 'छमा' तथा 'धृति' से उसकी तनुता की प्रतीति होती है। व्यावहारिक सत्ता के रूप में जगत्‌ 
का भान बने रहने के कारण इन तीन भूमियों में योगी की स्थिति जाग्रदवस्था है।** 
१, यो० सूृ० ३१ और उस पर भोजबृत्ति 
२, यो० सू० ४॥३०-३१, रा० ७|११७ क 
३, यो० सू० ३/४६-५०, ४|३२-३४; रा० ७।११७ 
४. यो० सू० ३५, रा० ७११७ घ 
५ रा० ७११८ १-०२ 
६. पम्चदशी, ११॥७ रा० ७११८३, ७४११६|२ 
७. यो० वा० ३११८|२-१५, $।१२०।१-६ 
, यो० वा० ३।११७|१२-२४, २६ 
8, यो० बा० ३११८८ 
१०, कुछ विद्वानों ने (दे ०-मा० पी० ७११८३) 'सालिक खद्घा? से “निर्मेलमन! तक पहली भूमिका मानी है | 
११. रा० १(४७।२, १(/११०१, १११११ 
१२. यो० वा० ३११८६ 
१३. यो० वा० ३|११८|१० 
१४. यो० वा०5१२६।६१ और उस पर तापपयंप्रकाश 
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चौथी भूमिका सत्त्वापत्ति' है। उक्त तीनों भूमिकाश्रों के अभ्यास के द्वारा जब बाह्य 
विषयों के प्रति पूर्णतया विरक्‍्त चित्त परमात्मसत्त्वात्मक होकर शुद्ध सत्य आत्मा में स्थित हो 
जाता है, उस अवस्था का नाम सत्त्वापत्ति' है। यह दशा निविकल्पकसमाधिरूपा है।" बाह्य 
विषयों से पूर्ण बिरति को ही तुलसी ने 'बिमल विराग' कहा है । विचार और दम उसके साधक 
हैं। 'मुदिता से परमात्मसत्त्वात्मकता सूचित होती है। सत्य” की रज्जु सत्यात्मनिष्ठता की 
दुढ़ता व्यक्त करती: है। यह अ्रवस्था श्रज्ञानादि प्रपंच एवं अ्विद्या की बाधकारिणी है।* इस 
भूमिका में स्थित होकर योगी जगत्‌ को स्वप्नवत्‌ देखता है, अतएवं इसको स्वप्न! कहते हैं।* 
पाँचवीं भूमिका असंसक्ति' है। जब प्रथम चार भूमिकाग्रों के अभ्यास से पूर्णतया भ्रसक्‍्त 
चित्त श्रविद्याजन्य संस्कारों के स्पर्श से रहित हो जाता है,शुद्धसंविन्‍्मय निरतिशय ग्रानंद से युक्त 
आत्मतत्त्व में दृढ़ स्थिति प्राप्त हो जाती है, उस ग्रवस्था को असंसक्ति' कहते हैं।* योगाग्नि में 
ब॒ुभाशुभ कर्मों तथा ममता का जल जाना ही अविद्याजन्य संस्कारों का नाश है। 'बिसद घ॒त' 
शुद्धसवित्‌ एवं आत्मनिष्ठता का ज्ञापक है। इस भूमिका में हंताभास गल जाता है; वत्तियाँ 
अंतर्मुखी हो जाती हैं; सदेव परिशांत होने से योगी निद्रालु-सा दिखायी पड़ता है। अतएव इसमे 
सुपुप्तावस्था कहा गया है ।* 
छठी भूमिका 'पदार्थाभावनी' है। पूर्वोक्त पाँचों भूमियों में परमात्मा की सत्ता एवं पदार्थों 
की भ्रसत्ता का बहुत समय तक भावन (अभ्यास) करते रहने से आत्मा में निश्चल स्थिति हो 
जाने पर जब आंतर एवं बाह्य पदार्थों के श्रभाव की दृढ़ भावना हो जाती है उस अवस्था को 
पदार्थाभावनी' कहते हैं।' यह साधक की तुरीयावस्था है । 'बिज्ञानरूपिनी बुद्धि! तथा 'समता' 
से परमात्मा की सत्ता और पदार्थों की अ्रसता की दृढ़ भावना व्यंजित होती है । 
सातवीं भूमिका तुयंगा' है। प्रथम छः भूमिकाग्रों के द्वारा भेद का अनुपलंभ होने से आत्मा- 
राम महात्मा की अपने स्वाभाविक स्वरूप में एकनिष्ठता तुर्यगा' कहलाती है। इस भूमिका में 
पहुँचकर जीव जीवितावस्था में ही बंधनमुक्त हो जाता है। 'भेदश्रम' का नाश, 'सोहमस्मि' की 
प्रखंड वृत्ति, 'प्रातम अनुभव तथा ग्रंथिमोक्ष इसी दशा के लक्षण हैं।* यह भवेक्षणीय है कि 
सातवीं भूमिका भी छठी की ही भाँति तुरीया एवं जीवन्मुक्ति-दशा है। भेद यह है कि उसमें 
पदार्थों के श्रभाव की भावना पर अधिक बल दिया गया था और इसमें स्वस्वरूपावबोध या 
आत्मानुभव पर । 
योगवापिष्ठ' में अनेक स्थानों पर ज्ञान-योग की सात भूमियों का विशद वर्णन किया गया 
१. थों० वा० ३।११८११ और उस पर तात्पयप्रकाश 
२. यो० वा० ६।१२०।२ पर तात्पयंग्रकाश 
३. यो० वा० #१२०|७ 
४. यो० वा० ३।११८।१२ और उस पर तालयेप्रकाश, $।१२०|३ 
भू, सकल दृश्य निज उदर मेलि, सोबै निद्रा तजि जोगी | 
सोइ हरिपद अनुभव परम सुख, अतिसय देत-बियोगी || --वि० १६७|४ 
दे०--यो० बा० $१२६॥६२-६५ 
2. भ्ि० १२२।५, १११४४; यो० बा० ३११ ६१६३-१४ 
७. र० ७११७ गः यो० वा० ई१२६।६६ 
८, यो० बा० ३१६८१५, १७ रा० ७६१४८ ३-३ 
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है।' प्रथम पाँच भृूमियों के वर्णनों में विशेष भेद नहीं है। छठी और सातवीं भूमिकाओं का भेद 
विचारणीय है। एक स्थल पर सातवीं भूमिका को तुर्यगा बतलाकर विदेहमुक्ति को तुर्यातीत 
कहा गया है और शअन्यत्र यह प्रतिपादित किया गया है कि छठी भूमिका स्वसंवेदनरूपा एवं 
सातवीं भूमिका तुरीयातीता अ्रथवा विदेहमुक्तता है।* 'योगवासिष्ठ के अनुसार बंधन और 
मुक्ति दोनों ही मिथ्या कल्पनाएँ हैं।* अतः मुक्ति को सातवीं भूमिका मानना ही संगत है। 
योगवासिष्ठकार ने जिसे “विदेहमुक्ति' कहा है उसकी व्यंजना तुलसी के 'केवल्य परमपद में हुई 
है | वह केवल्यपरमपद अत्यंत दुर्लभ है। इस सप्तभूमिक ज्ञान-योग का निर्वाहै हो जाने पर ही 
उसकी प्राप्ति संभव है। 

ज्ञानदृष्टि से निरीक्षण करने पर “रामचरितमावस' के सात सोपान* भी 'योगवासिष्ठ' की 
सात ज्ञान-भूमियों के (किसी सीमा तक) समशील प्रतीत होते हैं। प्रथम सोपान 'शुभेच्छा' का 
प्रतिपादक है । पावंती तथा भरद्वाज की शुभेच्छा का उल्लेख पहले किया जा चुका है। द्वितीय 
सोपान में 'विचारणा' (सदाचारपरक प्रवृत्ति) का निरूवण किया गया है। इस सोपान में निबद्ध 
सभी आदर्श पात्र धर्मपरायण हैं और सदाचार की रक्षा के लिए ही नाना प्रकार के कष्ट सहते 
हैं। इस सोपान को पढ़कर पाठक भी अपने को इस उच्चतर भूमिका में स्थित पाता है। तृतीय 
सोपान में 'तनुमानसा' का उपस्थापन है। नायक राम विषयों में अ्रसक्त हैं। लक्ष्मण, शबरी 
ग्लौर नारद को दिये गये उपदेशों में भी वे राग्य की विशेषता है । इस्तीलिए कवि ने इस सोपान 
को 'विमलवैराग्यसंपादतों नाम! कहा है। 'विमलसंतोषसंपादनो नाम' चतुर्थ सोपान 'सत्त्वापत्ति 
का व्यंजक है । तृतीय सोपान में वैराग्य' चित्त की विपयविमुखता, उसकी निषेधात्मक वृत्ति, 
का द्योतक था; 'विमल संतोष' मन की क्षोभरहित ग्रवस्था, आत्मानुभव की ओर अग्रसर चित्त 
की भावात्मक वृत्ति, का ज्ञापक है। तारा और सुग्रीव के अ्रज्ञानवाध के प्रसंग 'मातस' के पाठक 
की विषयविरक्ति को और दृढ़ कर देते हैं।” “विमलज्ञानसंपादनों नाम पंचम सोपान में महा- 
मोह के प्रतीक रावण की लंका का दहन अविद्याजन्य संस्कारों के नाश का प्रतीक है। विभीषण 
का लंका-त्याग कर राम की शरण में जाना आनंदधन परमात्मतत्त्व में साधक की दृढ़ स्थिति का 
निदर्शक है। 'विमलविज्ञानसंपादनो नाम' षष्ठ सोपान में 'रामायण' की मूल कथा की समाप्ति 
पर पाठक के मन में राम की सत्यता एवं जागतिक पदार्थों के मिथ्यात्व की भावना दृढ़ हो जाती 
है। इस प्रकार इन दोनों सोपानों में क्रमशः असंसक्ति' और पदार्थाभावनी' भूमिकाश्रों की 
व्यंजना हुई है। सप्तम सोपान के विभिन्‍न स्थलों पर, विशेषकर विज्ञानदीपक के प्रकरण में, 
ज्ञान का निरूपण सातवीं ज्ञानभूमि तुर्यगा का प्रत्यायक है। तुलसी भज्ितिवादी हैं, अतएव 
उन्होंने भक्ति को ज्ञान से उच्चतर भूमि पर प्रतिष्ठित किया हैं। यह भक्ति की विशेषता है कि 
वह तुरीया भी है और सप्तपदा ज्ञानभूमि से बहुत ऊपर तुरीयातीत भी है। 
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श्श्र्८ तुलसी-दर्शन-मीर्भासा 


विनयपत्रिका' के निम्तांकित पद्च में भी पूर्व विवेचित सप्तपदा ज्ञानभूमिका की सांकेतिक 
कितु सारगभित निबंधता प्रे क्षित व्य है--- 
सेवत साथ हुत भय भागे। भीरघुबीर-चरन लय लाथे। 
देह जनित बिकार सब त्याग । तब छ्िरि लिज स्वरूप अनुराग ।। 
अनुराग तो निज रूप जो जगतें बिलच्छुन देखिये । 
संतोष, सम, सीतल सदा दम, देहबंत न लेखिये। 
निरमल, निरामय, एक रस, तेहि हरष-सोक न ब्यापई। 
तअलोक-पावन सो सदा जाकी दसा ऐसी भई।॥।” 
उपर्युक्त पंवितयों में निरूषित साधना-क्रम का 'योगवासिष्ठ' की सात ज्ञानभूमियों से जो सादुश्य 
है उप्ते इस प्रकार समझा जा सकता है--- 


१. साधुसेवा शुभेच्छा 

२. द्वेतभावत्याग और रामप्रीति विचारणा 

३. देहजन्यविकार-त्याग तनुमानसा 
४. स्वस्वरूपान राग सत्त्वापत्ति 
५. जग से विलक्षणता श्रसंसवित 

६. संतोपादियुक्त विदेहता पदार्थाभावनी 


७, मल आदि से रहित एकरस स्थिति तुर्यंगा । 

तुलसीदास के 'ज्ञानपंथ' के विषय में यह स्मरण रखना चाहिए कि यद्यपि उन्होंने 'योग- 
वासिष्ठ' और सांख्य-योग में प्रतिपादित ज्ञान को गौरव दिया है तथापि वह उनका आदर्श नहीं 
है। आत्मवादी योगवासिष्ठ के ज्ञानप्रधान दर्शन में ज्ञान को ही मोक्ष का आवश्यक साधन 
माना गया है। तुलसी ने ज्ञान को मोक्षप्रद मानते हुए भी उसकी घ॒णाक्षरन्याय से कादाचित्क 
सफलता ही स्वीकार की है। पुरुषप्र कृतिद्वतवादी सांख्य-योग में केवलज्ञान द्वारा केवल्य-प्राप्ति 
ही साधक का लक्ष्य है। ईश्वरवादी तुलसी के भक्तिमार्ग और ज्ञानमार्ग दोनों का ही लक्ष्य भग- 
वत्तत्वानुभूति और भगवत्प्राप्ति है। श्रंतर केवल इतना ही है कि ज्ञानमार्गी भगवान्‌ में लीन हो 
जाता है और भक्तिमार्गी दासभाव से अपनी अलग स्थिति बनाए रखता है। यह भी स्मतेव्य है 
कि जिस प्रकार तुलसी का आदशे भक्ति-मार्ग ज्ञान-संयुत है उसी प्रकार उनका आददो ज्ञान-मार्म 


भी भविति-संयुत है । 


# थिं० १३६११ 


अप्टम अध्याय 
भक्ति-निरूपण 


साधन सिद्धि रास पग नेहू ।' 
जहूँ जगि साधन बेद बखानी । सब कर फल हरि भगति भवानी ॥ 
संत सभा चहुँ दिसि झेंबराई । श्रद्धा रितु बसंत सम गाई॥। 
भगति निरूपन बिबिध बिधाना । छमा दया दम लता बिताना।। 
सम जम निप्रम फूल फल ज्ञाना । हरि पद रति रस बेद बखाता।॥।* 


| 


भक्ति का स्वरूप-- 


व्युत्पत्ति और अ्भिधान की दृष्टि से कोशकारों ने 'भवित के अनेक श्रर्थ किये हैं--सेवा, 
आराधना, श्रद्धा, अनुरागविशेष, विभाग आदि |” जास्त्रीय विवेचन की दृष्टि से पुराणों,महा- 
भारत, भक्तिसूत्रों, दार्शनिक रचनाप्रों श्ौर सांप्रदायिक भक्ति-सिद्धांत-प्रंथों में 'भक्ति” की सांगो- 
पांग मीमांसा की गयी है। जिस प्रकार भक्ति का आ्रारंभिक व्युत्पत्त्यर्थ सिवा' भ्रागे चलकर 
'प्रेमपूर्वक देवसेवा' के श्रर्थ में सीमित हो गया, उसी प्रकार “उपासना का मूल अर्थ समीप 
बैठना' भी कालांतर में देवता के समीप बैठने और भजन करने के त्र्थ में सीमित एवं परिवर्तित 
हो गया । संहिता-युग में ही 'भज्‌” और 'उप + भ्रास्‌' पूजन क रने के अर्थ में पर्याय हो चले थे ।* 
आधुनिक युग में भी दोनों शब्द समशील माने जाते हैं ।* देवेतर जनों के प्रति भक्ति और 
“उपासना' का प्रयोग औपचारिक है। 'भक्ति' शब्द में 'भज धातु का ब्रधिक समीचीन अर्थ है-- 
शरण में जाना या भाग लेना । भक्त भगवान्‌ के कार्य को आगे बढ़ाता चाहता है; उसके रस,ज्ञान 
और कृति में भाग लेना चाहता है; इसीलिए वह भगवान्‌ की शरण में जाकर सेवक-रूप में प्रपनी 
स्थिति बनाए रखना चाहता है और मुक्ति की कामना नहीं करता । 

भारतवर्ष की चितनधारा के मूलस्रोत आदिय्रंथ वेद हैं। अनुसंघान-विशारदों ने भक्ति 
के बीज का प्रादुर्भाव भी वेदों में बतलाया है।' [परंतु |तात्त्विक दृष्टि से, वेदिक देव-भक्ति 
और भक्तिशास्त्रीय भगवद्भक्ति में मौलिक भेद है। वेदिक भक्ति क्मकांड के अंतर्गत है। वह 
साधनरूपा है, साध्यरूपा नहीं । उस भक्ति का साध्य स्वर्ग है। भक्तिपूर्वक संपन्न यज्ञ श्रादि 
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२६० तुलसी-दर्शन-मीर्मासा 


द्वारा देवतृष्ति स्वमगप्राप्ति का उपाय है। उसके लिए भकत्याचार्यों वाला परमप्रेम आवश्यक 
नहीं है। बह पुरोहित-प्रतिपाद्य भी है । उसका द्वार सबके लिए उन्प्रुक्त नहीं है--शूद्र या नारी 
को उसक! श्रधिकार नहीं । कितु परवर्ती भक्ति-मार्ग की भक्ति कर्म और ज्ञान से भिन्‍न है। वह 
साध्य और साधन दोनों ही है। भक्त को स्वर्ग या अपवर्गंकी ततिक भी कामना नहीं। उसकी 
भक्ति परमप्रेमरूपा (द्रतचित्त की भगवदाकारता) और पात्मनिवेदनात्मक है। धर्मशील या 
पापी, ब्राह्मण या शूद्र, नर, नारी या नपुंसक सभी उसकी प्राप्ति के सदेव और समान रूप से 
अधिकारी हैं । 

'विष्णुपुराण' के भक्ति-निरूपण में चित्तवृत्ति पर ही विशेष बल दिया गया है। जिस प्रकार 
अविवेकी जनों की प्रीति विषयों में होती है, उसी प्रक्रार की श्रासक्तिपूर्ण कितू भ्रनपायिनी प्रीति 
जब भगवान का अनुस्मरण करने वाले जन के हृदय में भगवान्‌ के प्रति होती है तब वह “भक्ति 
कहलाती है।' 'यमगीता' में विष्णु-भकत के लक्षणों के भ्रंत्गंत सभी सामान्य और विभिष्ट गुणों 
का उल्लेख किया गया है, सभी आदर्श गुणों की गणना की गयी है । ये विशेषताएँ भक्तिमार्गी 
ही नहीं, कमंमार्गी और ज्ञानमार्गी के लिए भी अपेक्षित हैं । 

भक्तिसिद्धांत के प्रतिपादक ग्रंथों में 'भागवतपुराण' का मान बहुत ऊँचा है। उसकी आप्तता 
का सबसे प्रबल प्रमाण यह है कि मध्व, वल्लभ, चेतन्य आदि के भक्ति-संप्रदायों में प्रमाणरूप से 
भमागवत' का बारबार उल्लेख किया गया है। उस पर अनेक टीकाएँ और उन टीकाझ्रों पर भी 
टीकाएँ लिखी गयी हैं। उसके भक्ति-सिद्धांतों का निरूपण करने के लिए अनेक महत्त्वपूर्ण ग्रंथ 
भी रखे गये हैं। 'भागवत में व्यास ने कपिल के मुख से देवह॒ति के प्रति भक्ति की सारगभित व्याख्या 
करायी है। उन्होंने प्रतिपादित किया है कि वेदविहित कर्म में लगे हुए जनों की भगवान्‌ के प्रति 
प्रनन्यभावपूर्वक स्वभाविकी साह्विक प्रवत्ति का नाम भक्ति है। भागे चलकर उन्हीं पात्रों 
के माध्यम से यह बात और भी स्पष्ट कर दी गयी है । जिस प्रकार गंगा की धारा अखंड रूप से 
समुद्र की ओर बहती रहती है उसी प्रकार सर्वातिर्यामी भगवान्‌ के गुणश्रवणमात्र से ही प्रादुर्भूत 
उनके प्रति अविच्छिन्न मनोगति को 'भक्ति' कहते हैं । इसी को उन्होंने अहैतुकी भक्ति कहा है । 
भक्‍त का प्राप्य भगवान्‌ है। भगवान्‌ के बिना उसे कुछ भी वांछनीय नहीं है ।। भागवतकार का 
स्पष्ट तात्परय यह है कि भक्ति की वास्तविक सत्ता मानसिक स्थिति में है, बाह्य-विधान तो 
साधन या लिंग मात्र हैं। भागवत' के भक्ति-सिद्धांत के प्रतिपादक 'मुक्ताफल में भी भक्ति का 
लक्षण-निरूपण करते हुए कहा गया है कि किसी भी उपाय से भगवान्‌ में मन का स्थिरीकरण 
भक्ति है ।* 


ली] 


१. या प्रीतिरविधेकानां विषयेष्वनपायिनी | 
खामनुस्मरतः सा मे हृदयान्मापसपंतु || --बि० पु० १२०|१४३ 
युवतीनां यथा यूनि यूनाव्च युवतो यथा । 
मनो5मिरमते तदन्मनो मे रमतां त्थि || ,--विष्णुपुराण 
- हिस्ट्री ऑक ईन्ड्त्रिन फ़िलॉसक्री, जिल्द ४, ए० ४२४ पर उद्धृत 
 येमगीत्ता, वि० पुण ३|७।१६-३४ 
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शांडिल्य ने अपने भक्तिसूत्र मे भक्ति का शास्त्रीय, तथा सवगीण कितु सक्षिप्त विवेषत 
प्रस्तुत किया है। इत सूत्रों की विस्त॒त व्याख्या नारायण तीर्थ ते अपनी 'भव्ितिचन्द्रिका तामझुू 
टीका में की। शांडिल्य ईश्वर-विपयक परानुरक्ित को भक्त कहते हैं।' विष्णुयुराण' का 
साक्ष्य देकर वारायण तीर्थ ने यह बसलाया है कि प्रीति और भक्त में अभेद है । पराक्राप्ठा पर 
पहुँची हुई भगवत्पीति ही भक्ति है। शाडिल्वथ की अतुरागरूया भक्ति, उत्तमास्पद होने के 
कारण, पतंजलि के योगशास्त्र में पंचकलेशों के अंतर्गत परिगणित राग से सर्वया भिन्‍न है। 
जैसे उत्तमास्पद सत्संग करणीय होता है और कुसंग डेय, वेसे ही लौकिक्रमुश्वानुशयी राग हेय 
होता है एवं ईश्वरविषयक राग श्रेय । भक्त का भगवद्धिषक राग द्वष आदि से मुक्त होने के 
कारण उत्तमास्पद होता है। यह राग भगवान्‌ के प्रति भक्त का एकांत भाव है ।* लौकिक प्रीति 
की भाँति भक्ति-भांव की अ्रभिव्यक्ति भी अश्रु, पुलक आदि अनेक प्रकार के बाह्य चित्नों द्वारा 
होती है ।* 

शांडिल्य द्वारा उपस्थापित भक्ति के स्वरूप की व्यतिरेकमूलक व्याख्या भी अवेक्षणीय है। 
भक्त यज्ञ आदि की भाँति क्रियारूपा नहीं है । कारण, क्रिया में कर्ता के प्रयत्न की अपेक्षा होती 
है कितु भक्ति में ऐसा नहीं है।' हाँ, गौणी भक्ति क्रियारूपा अवश्य होती है और वह समस्त 
क्रियाओं में श्रेयस्कर है ।7 'भागवत' में कहा गया है कि कर्म का प्रयोजव तभी तक है जब तक 
निर्वेद या भक्ति का उदय न हो जाए | परंतु भक्ति को निष्क्रियता नहीं कहा जा सकता क्योंकि 
उप्तका स्वरूप भावरूप है, अभावरूप नहीं; विधिरूप है, निषेधरूप नहीं। भक्ति ज्ञानरूपा भी 
नहीं है । इसके प्रमापक अनेक कारण है । १. भक्ति निष्ठामूलक है झौर ज्ञान ऐसा नहीं है | ज्ञान 
शत्रु को भी होता है कितु वह उसकी निष्ठा का बोधक नहीं है । २. भक्ति रागरूपा है कितु ज्ञान 
रागधर्मा नहीं है । ३. भक्ति के उदय से ज्ञान का क्षय हो जाता है।' इससे यह सिद्ध होता है कि 
भक्त ज्ञान से भिन्‍त है। ४. ज्ञान भक्ति का साधन है।' भक्ति साधन भी है और साध्य भी । 
५.गीता' आदि में ज्ञानवान का प्रपन्न होना कहा गया है।' इससे भी यह निष्कर्ष निकलता है कि 
ज्ञान और प्रपत्ति (भक्ति) एक नहीं हैं। भवित श्रद्धारूपा भी नहीं है। श्रद्धा सभी कर्मो का 


अ-+«. रतन वीकनरनिनननओन व पितानान तानन-नमभन»नन«क, 


, सा पराइनुरक्तिरीश्वरे | -“शा० भ० सू० १|१॥२ 
२. प्रोतिमक्त्योरभेद णवावगम्यते प्रीतिरेव च रतिः परां काष्ठां यन्ा प्रेमेत्यच्यते | 
-+शा[० भ० सू० 8 | १ ।२ प्र भ० च०, पृ्‌० ६ 
, दे०-यो० सू० २।३ (अविद्यास्मितारागद्रेषामिनिवेशा: क्लेशाः | ) 
, शा० म० सू० १|२।१४ (हिया रागत्वादिति चेन्नोत्तमाइप्स्दत्वात्‌ सहवत्‌ )) पर भ० च० 
, शा० म० सू० २२२८ ओर उस पर भ० च०; दे० -गीता, ६|२२, ३४, १०३, ११५५, १२६ 
शा० भ० सू० २(१।१७-१८ और उन पर भ० च० 
शा० भ० सू० १|१|७ (न क्रिया झइत्यनपेक्षणाज्यानवत्‌ |) ओर उस प्र भ० चु० 
, सुकृतजलायरहेतुमावाच्च क्रियासु ता; श्रेयस्वः | -“शा० म० खू० २।२।१६ 
, तावत्कर्माणि कुर्बीत न निर्विधेत यावता | 
मत्कथाअवणादी वा श्रद्धा यावन्‍न जायते | ->भा०पु० ११।२०|६ 
, ऋमश:--शा० म० खू० ११४, ११६ और १।१।२ तथा उन पर भ० च० 
., शा० स० खू० ११२ और उस पर ख्प्तेश्वर की टीका; --दे०--भक्तियोग, पृ० १० 
2२. बहूनां जम्मनामन्ते क्ञानवान्मां प्रपते | “गीता, ७१६ 
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अंग मानी गयी है। भक्ति अंगी है, स्वतंत्र है। श्रद्धा को भक्ति मानने से अ्नवस्था दोष भी भरा 
जाएगा। अत: श्रद्वा आर भकित दोनों भ्रभिन्‍्त न होकर श्रगांगी हैं।' इस विषय में गीता का 
प्रमाण भी है । 
नारद के भक्तिसृत्र में कुमार, वेदव्यास, शुकदेव, शांडिल्य, गर्ग, विष्णु, कौ डिन्य, शेष, उद्धव, 
गआरुणि, बलि, हनमान, विभीषण आदि भक्त्याचार्यो क्रे भक्तिसिद्धांतों का सार उपस्थापित 
किया गया है ।* नारद के अ्तुसार भी ईइबर के प्रति परमप्रेम भक्ति है। उतका यह परमप्रेप' 
दांडिल्य की परानु रक्ति' का ही पर्याय है। कंठावरोध, रोमांच, भ्रथ्ु आदि इस परमभाव के 
अनुभाव हैं। इस प्रेमाभक्ति की ग्यारह आसकितियाँ हैं।। किसी निश्चित आधारभूत वैज्ञानिक 
विभाजन-सिद्धांत के ग्रभाव के कारण वे ग्यारह आ्रासक्तियाँ भविति-संबंधी ग्यारह दशाग्रों की 
गणनामात्र हैं । | 
पांचरात्र आ्रागम में भी भक्तिगत अनन्यता एवं तत्परता पर विशेष बल दिया गया है। 
नारद, भीष्म, प्रह्तलाद, उद्धव प्रादि ने विष्णु के प्रति अव्यभिचारी प्रेममाव को भक्ति कहा 
है।' 'नारदपञ्चरात्र' में ही अन्यत्र कहा गया है कि तत्परता के साथ हृषीक (इंद्विय) के द्वारा 
हृपीफरेश की निर्मल एवं सभी उपाधियों से विनिर्मुक्त सेवा भक्ति कहलाती है ।* 
योगसत्र के भाष्यकार व्यास और वृत्तिकार भोज ने 'प्रणिधान' को भक्तिविशेष के रूप में 
स्वीकार किया है। प्रणिधान' का अर्थ है--ईश्व र के प्रति सभी कर्मो का समर्पण ।* अनुष्ठान 
या नियमविशेष होने के कारण* इस प्रणिधान या समपंण का भक्त के साथ तादात्म्य नहीं है । 
अधिक-से-मअधिक इसे भक्ति का एक अंग, सोयान या अभिव्यक्ति कहा जा सकता है। परंतु 
मौलिक विप्रतिपत्ति तो इस बात में है कि योग-दशन का वह 'ईश्वर' 'पुरुषविशेष' ही है! ; बह 
भकक्‍त्याचायों का भजनीय परब्रह्म परमेश्वर नहीं है। 
शांकर अद्वतवाद के विरोधी वैष्णवाचार्यो ने अपने-अपने सांप्रदायिक सिद्धांतों के श्रनुतार 
भक्ति की विस्तृत मीमांसा की है। उन्होंने भक्त को ज्ञान से उच्चतर कोटि में प्रतिष्ठित किया 
है। सभी ने भक्त की प्रेमस्वरूपता और आत्मनिवेदत (शरणागति या प्रपत्ति ) की सर्वोत्कष्ट- 
साधनता स्वीकार की है। उन सभी की क्ृतियों में सगुण भगवान्‌ की लीला एवं भनुग्रह का 
१. शा० भ० सू० १।२१७-१८ और उन पर भ० चु० 
२. श्रद्धावान्‌ भजते यो माम्‌ “गीता, ६।४७ 
8 ना० भ० सू० ८३ 
४. सा त्वस्मिन्‌ परमप्रेमरूपा | “ना? भ० सू० २ 
प्‌. क्रमशः दे०-- ना० भ० सू० ६८, ८२ 
६० पर्चरात्रे--- 
अनन्यममता विष्णों ममता प्रेमसंशिता | 
कारित्वच्यते भीष्मप्रहादोदवनारदे: | 
अनन्यमनमताडव्यभिचारिममता ययस्यां न कदाचिदपि कथमप्यलंबुद्धि: | --भ० च०, पृ० & 
७. सवापाधिविनिमु चत ततरत्वन निमलन | 
हृथीकेण हपीकेशसेवन भक्तिरुच्यते' || --नारदपण्चरात्र; दे०--ह० र० सि०, पृ० १२ 
८, दे० -यो० सू० २।१, २।३२९, २/४५ ओर उन पर व्यासभा० तथा भोजवृत्ति 
- ब० सू० 2।२।२४ पर शा० भा०; यो ० सू० २३२, वे० सा० १३१८-१६ 
. क्लेशकर्मबिपा का शयेरपरासृष्टः पुरुषविशेष ईश्वरः | --यो० सू० १२४ 
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सिद्धांत प्रतिपादित हुआ है। उपनिपदों और महाभारत का प्रमाण देते हुए रामानज ने भक्त 
के स्वरूप की दार्शनिक व्याल्या प्रस्तुत की है । उन्होंने कहा है वि 
का व्यवहार स्मृति (चितन) के प्रवाहरूप जान के लिए क्रिया जाता है जो दर्गन के समान 
ग्राकार वाला हो जाता है। उपासना वह चितनप्रवाह है जिसके कारण आत्मा परमात्मा 
द्वारा वरणीय हो जाता है। स्मर्यमाण विपय की अत्यंत प्रियता के कारण यद्त स्मृति प्रवाह भी 
अ्रत्यत प्रियरूप है। स्नेहयर्वक किये गये अ्रनवरत व्यान को भक्ित' कहते हैं।' भगवान्‌ में तैल- 
धारासदृश अविच्छिन्त मनोनिवेश ही भवित का स्वरूप है। श्रीभाष्य में उन्होंने स्थापित किया 
हे कि श्रुवानुस्मृति ही भक्ति है; भक्ति और उपासना पर्वायवाची हैं। वद्ंतदेशिक का भक्ति 
स्वरूप-निरूपण भी रामानुज की परिभाषा से मिलता-जुलता है। उन्होंने भक्ति को प्रीतिझपा धी 
कहा है। यहाँ पर 'थी शब्द का प्रयोग ब्रह्मविद्या से विरोध प्रतिपादित करने के लिए किया 
गया है। सामान्यतः प्रीति श्रादि भाव ज्ञानविशेष ही हैं किंतु महनीय-विपयक प्रीति (भगवद- 
नुरक्ति ) भक्त है। भवित के फल में ज्योतिप्टोम, अग्निहोत्र आदि कर्मो के फलों की भांति कोई 
तारतम्य वहीं है। उपनिपद्‌,गीता झ्ादि में जिस भकित को ज्ञान का हेतु कह्ठा गया हे वह सामान्या 
(साधनरूपा ) भक्त है, प्रेमहूपा नहीं ।“ रामानृज-दर्शव के अ्नयायी रामानंद ने ग्रपती भक्ति- 
परिभाषा में भक्ति की जाति और व्यावतेक धर्मो का ही नहीं ग्रपित्‌ उसके साधनों, झ्रवयत्रों और 
उपलक्षणों का भी समावेश किया । श्रेष्ठ महपियों के बचनों के ग्राधार पर उन्होंने बतलाया है 
कि मानस का नियमन करके अनन्य भाव से भगवत्परायण होकर की गयी उप्राध्रि-निर्मत 
परमात्मसेवा भक्ति है। वह ईश्वर के प्रति परानुरजित है, स्मृति-संतान-रूपा है, तैलधारा की 
भाँति अविच्छिन्त है। विवेक आदि उसकी सात भूमियाँ और यम आदि झाठ अ्रवयव हैं ।* 

मध्व ने भगवान्‌ के माहात्म्यज्ञान से उदभूत परमानुरक्षित को भक्ति कहा है।” वल्लभ की 
भी मान्यता है कि भगवान्‌ के माहात्म्यज्ञानपूर्वक उनके प्रति जो सुदृढ़ सर्वाधिक स्नेह होता है 
उसी को भक्ति कहा गया है । भर््ति ही मुवित का एकमात्र साधन है--- 

माहात्म्यज्ञानपुर्वस्तु सुदृढ़: सर्वतोष्धिकः। 
स्‍नेहो भक्तिरिति प्रोक्षस्तपा मुक्तिन चान्यथा।।* 

प्रस्तुत लक्षण में प्रयुक्त 'माहात्म्यज्ञान' झ्राराध्य की स्वामिता, भगवत्ता एवं अनुग्रह का, 

ओर स्नेह शब्द आराधक की चित्तद्रति का व्यंजक है। उन्होंने भगवद्धिषयक स्तेह की तीन 


रू गा 


१. गीता! पर रा० भा०, अध्याय ७ की अवतरणिका (स्नेहपूर्वमनुध्यानं भक्तिरित्युच्यते बुध) 
२. गीता, ६।३४ पर र|० भा० 
३. भर वानुस्मृतिरेव भक्तिशब्देनाभिवीयते | उपासनापयायत्वाद मक्तिशव्दस्थ|/--ब्र० सु० १|१।१ पर रा० भा० 
४. तत्वमुक्ताकलाप, जीवसर, कारिका २६ 
५. दे०--तत्नमुक्ताकलाप, जीवसर, कारिका २६ पर टीका 
६. उपाधिनिम्ु क्तमने कमेदक भक्तिः समुक्ता परमात्मसेवनम्‌ | 

अनन्यभावेन नियम्य मानस महर्षिमुख्येमंगवतरत्वतः || 

सा तेलवारावदनप्य्तंस्मतिप्रत नहूपेशपरानुरक्तिका | 

क्तिविवेकादिकस॒प्तभूमिजा यमादिकाष्टवयवा मता बुषै: || --वे ० म० भा० गु० ६५-६६ 

७. दे० --दि फ़िलोसकफ्री आॉक़ रामानुज, पृ० १७० 
८. तल्दीप, १४५ 


२६४ तुलती-दर्शन-मोमांसा 


कि 


ग्रवस्थाएँ मानी है--प्रेम, आसक्ति और व्यसन । स्नेह (प्रेम) की ग्रवस्था में लौकिक राग का 
| (5 


नाश हो जाता है। आसत्रित-दशा में गह के प्रति अरुचि हो जाती टू, घरवार मिथ्या एवं बाधक 
प्रतीत होने लगता है। व्यसनावस्था में भक्त पूर्णतः: कृतार्थ हो जाता है ।' प्रेम के उत्कष के लिए 

इबर ये बिछडने का ज्ञान एवं उससे मिलने की अभिलाया तथा विकलता का होना आवश्यक 
है । इसीलिए भकत ग्रतिशय विरह-दःख की कामना करता है। अनन्यता और शरणागति का 
स्थान वल्लभ के मत में भी बहुत ऊँचा है।' चातक भक्त का आदर्श है ।* 

भक्त का सर्वोधिक शास्त्रीय, सांगोपांग तथा सूक्ष्म अब्ययन बंचाली वेण्णब्रों ने प्रस्तुत 
किया | रूप गोस्वामी, जीव गोस्वामी झ्रादि ने भारतीय स्त्रियां द्वारा उपेक्षित भक्तिरस 
की स्थापना और अन्य रखसों के मूर्थन्य पर उसके प्रतिष्ठापनत का असाधारण प्रयास किया। 
रूपगो स्वामी की भक्ति-परिभाषा पूर्ववर्ती आचार्यों द्वारा प्रस्तुत लक्षणों का समन्वय है। उन्होंने 
कहा है कि उत्तमा भक्ति कृष्ण का वह अनुशीलन है जो अनुऋूलता से युक्त तथा अ्रन्याभिलाप 
और ज्ञानकर्म आदि से मुक्त हो--- 
अ्न्या भिलापिताकझ्य ज्ञानकर्माथनावुतम्‌ । 
आानकल्पेन कृष्णनशीलन भक्तिरुत्तमा ॥ 

रिभवितरसामतसिन्धु' के इस लक्षण में संनिविष्ट अन्याभिलापिताशून्यम्‌' भागवत, नारद- 
पञ्चरात्र, वलल्‍्लभ आदि के द्वारा स्वीक्षत अनन्यता ही है। ज्ञानकर्माचनावतम' में भागवत 
शॉडिल्य आदि का अनुसरण किया गया है। आ्रानुकल्य' सभी आचार्यों द्वारा उपस्थापित प्रेम 
का व्यंजक है। 'अनशीलन' रामानुज के 'स्मृतिसंतान' या रामानंद के 'संस्मृतिप्रतान' का पर्याय 
है। 'उत्तमा' शब्द का व्यवहार साधनरूपा गौणी भक्ति की व्यावृत्ति के लिए किया गया है जो 
वास्तव में भक्ति न होकर भक्ति-साधन ही है। 

केवलाइती वेदांतियों की दृष्टि में भक्ति का स्थान गौण था। वह उन्हें ज्ञान के साधन-रूप 

में मान्य थी। इसी दृष्टि से शंकर आदि ने भक्ति के प्रति अपनी आरास्था प्रकट की है। “विवेक- 
चूडामणि' में उन्होंने भक्ति का ज्ञानात्मक लक्षण दिया है--स्वस्वरूपानुसंधान को 'भक्ति' कहते 
हैं।* इस लक्षण में भव्तित्व को ज्ञानत्व में समेटने की चेष्टा की गयी है। केवलाद्वैतवादी सिद्धांत 
के विरुद्ध यह प्रश्न उठना स्वाभाविक है कि आत्मस्वरूपानुसंधान में भक्ति कैसे हो सकती है, 
भक्ति के लिए तो भक्त और भजनीय का द्वंत अ्रपेक्षित है। डा० दासगुप्त ने इस शंका का समा- 
धान इस प्रकार किया है कि भवित के स्वरूप को दुढ़ता प्रदान करने के लिए ही भक्त और 


भगवान्‌ के दार्शनिक अभेद का निरूपण किया गया है, इससे केवल इतना ही प्रकट होता है कि 





2. भव्तिबर््धिनी (वल्लभाचार्य), ३-४ ओर उस पर पुरुषोत्तम की विदृति; 
दवे०--अ्रष्ट० पृ० ५२५, थे हिद्री ऑफ़ इन्डिह्रन फ़िलॉसफ्री, जिल्द ४, पृ० ३५५ 
९, यच्च दुःखं यशोदाया नन्दादीनां च गोकुले | 
गोपिकान! तु यद्‌ दुःख तद दुःख॑ स्थान्मम ववचित्‌ |[--निरोधलक्षण, १; दे०--अ्रष्ट०, पृ० ५२४ 
३, सिद्धान्तमुक््तावली, १५-१६; नवरत्न, $; दे०--अष्ड०, पृ० ५२५-२६ 
४, विवेकपयोश्रम, १४-१४३ दे ० --अ्रष्ट०, पृ० ५२४५ 
भू है० २० सि० ११११ 
६० स्वखरूपानुसन्धानं भक्तिरित्यमियीयते | “वि चू» १२ 


भक्ति-निरूपण सदर 


अनुरक्षित के द्वारा अनुभूत एकत्व दर्शन द्वारा समर्थित है ।* 

ईसा की पंद्रहवीं और सोलहवीं शतियों में भक्ति की धारा इतनी शक्तिमती और व्यापक 
हो गयी कि अ्रद्वतवादी वेदांत भी उससे परिष्लावित हो गया। तुलतीदास के समकालीन (काशी - 
निवासी ) मधुसूदन सरस्वती ते 'भक्तिरसावत' नामक सव्तिशास्त्रीय ग्रंथ लिखा। सांप्रदायिक 
आग्रह से रहित इस अद्वतप रक ग्रंथ में भक्ति की शास्त्रीय, मतोवेज्ञानिक एवं त्कयुकत मीमांसा 
प्रस्तुत की गयी । उनका भवित-विवेचन भक्ति-सिद्धांत तक पहुँचने के लिए एक निश्चित सोपान 
है। उन्होंने भक्ति! की परिभाषा की है कि भगवद्धर्म के कारण द्वत चित्त की सर्वश के प्रति 
बारावाहिक वृत्ति को 'भक्षित' कहते हैं--- 

द्रतत्य भगवरद्धर्मादा राबाहिकताड्भता । 
सर्वेशे मनसो वृत्तिभ क्तिरित्यनिधीयते 

भक्तिरसायन' के भक्तिलक्षण का कोई भी शब्द नया नहीं है, फिर भी उसमें विशेषता है । 
उसका गौरव छब्दों की अ्रथव्यंजक निबंधना में है। उसमें चित्त की द्रुति पर विशेष बल दिया 
गया है। काव्य में वणित माधुय भ्रादि गुण जिस प्रकार रसानुभूति की चेत्तिक भूमिका हैं, उसी 
प्रकार चित्त की द्रतदशा भक्ति की मनोवज्ञानिक भूमिका है। द्रुत चित्त पर भाव्यवस्तु की भ्राका- 
रता छा जाती है। इसी को संस्कार, वासना, भाव' या भावना" ज॑से शब्दों से अभिहित 
किया जाता है ।* तात्पय यह है कि द्रुत होने पर चित्त भगवान्‌ की झ्राकारता धारण कर लेता है 
श्र्थात्‌ भगवन्मय हो जाता है। यही भाव भक्त है। उन्होंने अपने ग्रन्वयव्यतिरेकी कथन के 
द्वारा उक्त दुति की अनिवायता की पुष्टि की है। यह रजोगुण एवं तमोगुण से रहित भगवद्वि- 
पयक मनोवृत्ति सुखाभिव्यंजक होने से रति' कहलाती है।* 

उन्होंने तत्त्वज्ञान या ब्रह्म विद्या और भक्ति के व्यावर्तक धर्मों का भी समीचीन विश्लेषण 
किया है। १. दोनों में प्राश्नयभेद है। तत्त्वज्ञान का आश्रय अद्रुत चित्त है, परंतु भक्ति के लिए 
चित्त-द्रुति श्रनिवायय है। २. दोनों में स्वरूपभेद है। ब्ह्मविद्या निविकल्पक मनोवृत्ति है और 
भक्ति सविकल्पक । ३. दूसरा स्वरूप-भेद यह है कि ब्रह्मविद्या में अ्रद्वितीयता की अनुभूति होती 
है और भक्ति में भगवदाका रता की । ४. दोनों के साधन में भी भेद है। भक्ति का साधन है 
भगवान्‌ के गणगायक ग्रंथों का श्रवण जबकि 'तत्त्वमसि” आदि वेदांतवाक्य ब्रह्मविद्या के साधन 
हैं। ५. दूसरा साधन-भेद यह है कि तत्त्वज्ञान के सिए निर्वेद अ्रनिवाय है, लेकिन भक्ति के लिए 
नहीं। ६. फल की दृष्टि से भी दोनों भिन्‍न हैं। भक्ति का फल भगवद्विषयक प्रेमप्रकर्ष है और 
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२. भ० २० १३ 

३. भ० १० १६ 

४. द्र_तो सत्याम्भवेद्भक्तिरद्र तो तु न किल्चन । 
चित्त _तेरमावेन वेनसतु कतमोषपि न।| --भ० २० २५७ 

५० रजस्तमोविहीना तु भगवद्धिषया मतिः | 
सुखाभिव्यन्जकत्वेन रतिरित्यभिवीबते || “““भ० २० २|५८ 


२६६ तुलसी-दर्शन-मी मांस! 


ब्रह्म विद्या का फल अनवथंमूल श्रज्ञान की निवृत्ति है। ७. दोनों में अधिकारि-भेद भी है। ब्रह्म- 
विद्या का श्रधिकारी साधनचनुष्टयसंपन्त परमहुंस परिव्राजक ही हो सकता है, कितु भक्ति का 
ग्रधिकार प्राणिमात्र को है। इस प्रकार ग्राश्रय, स्वरूप, साधन, फल तथा श्रधिका री की भिन्‍नता 
के कारण ब्रह्म विद्या एवं भक्त में तात्त्विक भेद है। इस विवेचन से स्पष्ट है कि भक्ति परमप्रेम- 
स्वरूपा है। भगवान्‌ उसके आ्रालंबन हैं। उनके माहात्य-ज्ञान से प्रभावित भावक का द्रतचित्त 
उप्चका आश्रय है। भक्ति से संबद्ध कर्म या ज्ञान उसके झ्रावश्यक धर्म नही है। भक्ति की एक 
बहुत बड़ी विशेषत्ा यह है कि वह एक साथ ही साधन और साध्य दोनों है। अ्राचार्यो ने उसके 
इस वशिष्टय पर ध्यान दिया है। मधुसूदन सरस्वती ने 'भक्ति' शब्द के दुहरे विवेचन द्वारा 
भावव्युत्पत्ति से उसके फलरूपत्व एवं करणव्युत्पत्ति से उसके साधनरूपत्व दोनों ही अर्थों की 
ग्रत्यंत सारगभित व्याख्या प्रस्तुत की है ।* 

पश्चिमीय तकंशास्त्र में किसी वस्तु के सामान्य और व्यावतंक धर्मों के कथन को उसकी 
'परिभाषा' कहा गया है । यह परिभाषा' का सेद्धांतिक पक्ष है। भारतीय विचा रकों ने पदार्थों 
का लक्षण-निरूपण करते समय उसे बौद्धिक नट-विद्या के रूप में न लेकर उसके व्यावहारिक 
पक्ष पर ही विशेष ध्यान दिया है। तुलसीदास का भक्ति-लक्षण दोनों ही दृष्टियों से समीचीन 
है। उन्होंने संतों के श्रनुसार भक्ति का लक्षण-निरूपण इस प्रकार किया है--रागरिस को जीत- 
कर नीतिपथ पर चलने वाले जन की राम के प्रति की गयी प्रीति 'भक्ति' है--- 

प्रीति राम सों नीति पथ चलिय रागरिस जीति । 
ठदुलसी संतन के मते इहै भगति की रीति॥४ 

उपर्युक्त निरूपण में राग-विजय और नीति-पालन भक्ति के उपलक्षणमात्र है । रागादिमुक्त 
चित्त में ही भक्ति का उदय हो सकता है। यह भवितिभाव की भूमिका है। “राग' से तुलसी का 
अभिप्राय पतंजलि के 'सुखानुशयी राग' से है। लौकिक पदार्थों के प्रति चित्त की आसकित 'राग' 
है। अतएव तुलसी ने उपके निरोध पर बल दिया है। नीतिपालन भवित के उदय का साधक 
और उदित भक्ति का पोषक होता है । भवित के लिए उपयोगी होने के कारण इस विशेषण का 
यहाँ प्रयोग किया गया । अनी तिपथ पर ले जाने वाले कल्पित भक्तिपंथों का परिहार भी इसका 
प्रयोजन है । रामविषयक प्रीति को ही तुलसी ने भक्ति का स्वरूप-लक्षण माना है। 'प्रीति' भवित 
की जाति या सामान्य है। लुब्ध द्रतचित्त की विषयाकारता 'प्रीति' है। यह प्रीति कामिनी आदि 
के संबंध से लोकविषयक सुखानुशयी राग के रूप में भी हो सकती है। उसकी व्यावृत्ति करने के 
लिए तुलसी ने 'राम' और “रागरिस जीति' का उल्लेख किया। इस प्रकार, रागरिसरहित द्वुत- 
चित्त की रामाकारता 'भक्ति' है। दीप्त चित्त की रामाकारता मोक्ष का कारण तो हो सकती 


९५ द्वे०--भ० र० (टीका), 5० ६०,१६-२७ 
२. स्वयं फलरूपतेति | -“न[० भ्र० सू० ३० 
भक्तिः साधन भावः प्रेमा चेति त्रिया --ह० र० सि० १|२॥२ 
मकक्‍त्या संजातया भव्त्या विश्रव्युत्युलकां तनुम्‌ू | ->भा० 4० ११३३१ 
३. भजनमब्तःकरणस्य मगवदाकारतारूपं भक्तिरिति भावव्यत्फ््या सक्तिशव्देन फलमसिवीयते | *** 
भज्यते सेव्यते भगवदाकारमन्तःकरण क्रियतेडनयेति करणव्युयत््या भक्तिशब्देन श्रवणकीत॑नादि साथन- 
भमभिधीयते | --भ० २० (टीका), ४० २१०१२ 
४. दो० ८६ 
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है, परंतु उसे प्रीति या भक्त नहीं कह सकते । इस लक्षण में प्रीति' से तलसी का बही तात्पर्य 
है, जो शांडिल्य का 'परानुरवित से या नारद का 'परमप्रेम से। अन्यत्र भी उन 
विश्वताथ के चरणों में निश्छल स्नेह ही रामभक्षत का लक्षण है।' इसमें से यदि समत्वय-भावना 
को छानकर भक्ित के स्वहय का तिरूयण किया जाए तो स्पष्ट ये 
रवर-विषयक स्नेह भक्ति है। 

इस प्रेम में वह शक्ति है कि वह पाहन से भी परमेश्वर को काड़ 
आानंद--भवक्ति का रस--काव्य के नौ रसों एवं रसना के छः रसों से कही हधिक मधु 
भव्तिभाव भी लौकिक प्रेम की भाँति विरहावस्था में अधिक उत्कर्प को प्राप्त होता है। 
भक्‍त भरत का निम्नांकित चित्रण उनकी भक्ति की विरहासकित के उत्कर्ष का द्योतक है--- 

पेमु अभिम्र समंदर बिरहु भरत पयोतधि गेंभीर। 
सथि प्रगठेउ सर साधु हित कृपासिधु रघुबीर ॥* 

नारद के भक्तिसत्र में भक्तिलक्षण-विषयक जिन चार भिन्‍न मतों की चर्चा की गयी है वे 
भक्ति की परिभाषा के रूप में तो नहीं, कितु भक्ति की विशेषता्रों के रूप में तुलसी को मान्य 
हैं। पहला मत व्यास का है। उनके भ्रनुसार, भगवान्‌ की पूजा आदि में अनुराग 'भक्ति' है।* 
इसकी सोदाहरण विवेचना नवधा भक्ति की पाँचवीं विधा 'भ्र्न' के अंतर्गत की जाएगी। 
दूसरा मत आचार्य गर्ग का है। उनके अनुसार, भगवान्‌ की कथा आदि में ग्रनु राग भक्ति” है।'* 
राम के द्वारा शबरी को बतलायी गयी नवधा भक्त की दूसरी विधा इसी प्रकार की भक्त है । 
इसकी मीमांसा आगे चलकर यथास्थान की जाएगी। तीसरा मत शांडिल्य का है। नारद का 
कथन है कि शांडिल्य के मतानुसार आत्मरति के अविरोधी विषय में भ्रतुराग होना 'सक्ति' है ।” 
तुलसी के काव्य में भ्रंकित अद्वेतववादी योगी की भक्ति का यही स्वरूप है।* चोथा मत स्वयं 
नारद का है। उनके मत में भगवान्‌ के प्रति अपने समस्त कर्मों को अपित करना एवं उनका 
विस्मरण होने पर परम व्याकुल होना ही “भक्ति है।* तुलसी के भरत की भक्त में भक्ति के 
इसी स्वरूप की विशिष्ट निदर्शना है। 


,33०अनननन यम-मलवन्‍मम3+43०५८ा अकाल नता »ती कलम -नण "433४० >> 
सजमकजअरमननकन जन. सभ७-+3--अमनानेना+ 3० जे ५42 कमनवाकी लनना--+१९३+बनन-33+44 33.44 ननतनन-ा 4 कमनानत+++न न 


2. बिन छल विखनाथ पद नेहू | रामभगत कर लच्छन एहू ।|--रा० १|१०४|३ 
उपय क्त भ्रधोली से तुलसीदास के तीन सिद्धांत अभिव्यक्त होते हैं--- 

क. रामभक्ति के लिए शिवभव्ति अनिवाय हे | 

ख. भगवान्‌ के चरणों में निरछल स्नेह ही भक्ति हे | 

ग. माहात्म्यज्ञानपू्वक की गयी दास्यभवित हो श्रेष्ठ है | 
प्रेम बद्यों प्रहलादहिं को जिन पाहन ते परमेस्वरु काढ़े | ->कंबि० ७|१२७ 
, जो मोहि राम लागते मीठे | 

तौ नवरस पट्रस-रप अनरस हो जाते सब सीठे । ->वि० १६६॥।१ 
४. रा० २|रह८ 
५. पूजादिष्वनुराग इति पाराशयः | ““ना० भ० खू० १६ 
६. कथादिषिति गगें: | "ना? भम० स्‌० १७ 
७, आत्मरत्यविरोधेनेति शाग्डिल्यः | ->ना० भ० सूृ० १८ 
शा० भ० स्‌० (१।१।२) में प्रतिपादित भक्ति-लक्षण नारद के इस कथन से मिन्‍न है | 

८, उदाहरणा्थ, दे०--वि० १६७ 

१, नारदस्तु तदर्पिताखिलाचारिता तद्विस्मरणें परमव्याकुलतेति | --ना० भ० सू० १६ 
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'भक्ति' एक मानसिक स्थिति है। फिर भी “भक्ति शब्द का प्रयोग भक्ति के साधनरूप 
व्यापार एवं भक्तिभाव की गअ्रभिव्यक्तिरूप क्रिया (श्रवण आदि) के लिए भी किया जाता है। 
भवित के इस क्रियात्मक पक्ष को व्यक्त करने के लिए तुलसी ने “भजन संज्ञा तथा 'भजना' क्रिया 
का भी अनेक: प्रयोग क्रिया है।' उन्होंने श्रद्धा के अर्थ में भी 'भगति' शब्द का व्यवहार किया 
है। इसका कारण है 'भक्ति' शब्द की नानाथंकता। शास्त्रीय दृष्टि से वे दोनों को तत्त्वतः भिन्‍न 
मानते हैं। दोनों में साव्य-साधत-संबंध है। भक्ति साध्य है ओर श्रद्धा उसका साधन। यही 
कारण है कि भवित-प्राप्ति के सहायक भवानी-शंकर श्रद्धाविश्वासरूपी हैं ।* 

'भक्ति' के अर्थ की व्यंजना करने के लिए तुलसी ने अ्रनेक शब्दों का व्यवहार किया है-- 
अनुराग, प्रीति,“ प्रेम, * रति," स्नेह ग्रादि । अनुराग,* राग, प्रीति,” प्रेम झ्रादि शब्दों का 
प्रयोग सामान्य लौकिक प्रीति के प्र में भी हुआ है । भगवद्धिषयक होने पर यही भाव “भक्ति 
कहलाता है। यह प्रेम राम के प्रति भी हो सकता है श्र नाम के प्रति भी । दोनों ही समान हैं 
“--समुभत सरिस नाम अ्ररु नामी ।/* अ्रतएव तुलसी ने नाम-प्रेम को भी गौरव दिया है ।** इस 
प्रकार उनकी भविंत प्रेमरूपा है। प्रेम भगति, भगति प्रेम' या भाव भगति' झ्ादि दुहरे शब्दों 
का व्यवहार उन्होंने साधनभक्ति की तुलना में साध्यभकित के प्रेमस्वरूप को भ्रधिक महत्त्व देने 
के लिए ही किया है ।* 

इस प्रेम की अन्य विशेषताएँ भी द्रष्टव्य हैं। जिस प्रकार प्राचीन भक्तिशा स्त्रियों ने भक्ति 
को 'परमप्रेम', 'परानुरक्ति' आदि कहा था, उसी प्रकार तुलसी ने भी इस प्रेम की अतिशयता 
पर बल दिया है ।' भरत की ग्रतक्‍य प्रीति के कारण ही उन्हें स्नेह की अ्रवधि और मू्तिमान्‌ स्नेह 
तथा तापस को प्रेमरूप कहा गया है।" प्रेम का अतिरेक व्यक्त करने के लिए ही तुलसी ने 
कहा है-- 

१. रा० २१६७, ३।१३।३, ४॥३।२, ५।३२।२, ७।३०।४, वि० ४५।१, १३५३, गी० ६।२|३, बें० सं० ६, 

क्ृ० २२-२३ 

२. प्रथम राम भेंटी केकेई । सरल सुभायँ मगति मति भेई | --रा० २।२४४|४ 

३. भवानीशंकरो वंदे श्रद्धाविश्वासरूपिणे | --रा० १।१। श्लोक २ 

४. रा० २।११०।४, ३।१०।४, वि० ७४)१, १०३|२ 

५- रा? १५०४, ३।१०।७, वि० १०७३, १६४|१ 

६. रा० १११६३, ७।११०।४, दो० ५७, ८२, १०३, गी० १|२२।१६, ब० रा० ६४ 

७, र[० १|१सख, १।६९।३, बवि० ३॥४, ७४ 

८, रा० १(१०४।३, २।२१८।४, विं० २४०४, दो० ६३ 
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कामिहि तारि पिश्चयारि जिमि लोभिहि प्रिय जिमि दाम । 

तिसि रघुनाथ निरंतर प्रिय लागहु मोहि राम॥" 
ग्रधोलिखित शर्धाली में लय शब्द भी इसी तलल्‍लीनता का ज्ञापक है--- 

मन तें सपहल बासता भागी। केवल रामचरन लय लागी ॥* 
राम-विषयक यह प्रेम केवल, दृढ़, सहुज* और अ्विरल* होना चाहिए। अविनाश्षी, 
अआनपायनी, अविचल, निरुषधि आदि प्रयोग भी तुलसी के इसी श्राशय के पोषक हैं ।” भक्त के 
लिए सात्विकता की प्रनिवार्य अपेक्षा है। रावण तक ने इस बात का प्रनुअ॥व किया था कि 
तामस देह से भगवान्‌ का भजन नहीं हो सकता-- 

होइहि भजनु न तामस देहा। सव क्रम बचन मंत्र दृढ़ येहा ॥ 

इस प्रेम के लिए श्रमायिकता और सच्चाई भी अत्यंत आवश्यक हैं ।६ इसीलिए तुलसी ने मनसा- 
बाचा-कर्मणा प्रर्थात्‌ सर्वात्मना की गयी भक्ति पर विज्लेष ध्यान दिया है।' प्रेम या भक्ति का 
पनिर्भर' विजेषण भी इसी पूर्णता का द्योतक है।इस भक्ति की एक स्वाभाविक विशेषता प्रतीति 
है। प्रतीति के इस अनुपेक्षणीय वैशिष्ट्य का महत्त्व दर्शाने के लिए, प्रीति के लिए प्रतीति की 
अनिवार्यता के कारण, तुलसी ने दोनों का बारंबार साथ-साथ व्यवहार किया है।' भगवान्‌ एवं 
उसकी भक्ति ही भक्त का एकमात्र साध्य और प्रयोजन है। भविति के लिए अनन्यभाव ग्रावश्यक 
है ।**राम-विषयक परमप्रेम को व्यक्त करने के लिए तुलसी ने अनेक उपमानों का सहारा लिया 
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है'--मृग, सर्प, कमल, मीन, लोभी, कामी आदि । उनकी दृष्टि में अनुरक्ति की अ्रनन्यता का 
महत्तम आदर्श चातक में है ।। इन उपमानों की एकांगी आसक्ति का निरूपण तुलसी ने भक्ति 
की निष्कामता और अनन्यशरणागति पर बल देने एवं उनका महत्त्व प्रदर्शित करने के लिए 
किया है। यथार्थ यह है कि राम अपने भक्‍त के प्रेम को एकांगी रहने ही नहीं देते । वे प्रीति की 
रीति को समभते हैं--जानत प्रीति रीति रघुराई । उसका उचित संमान करते हैं।* प्रीति 
ही उन्हें प्रिय है ।“ वे भक्त के प्रेम के वशीभृत हैं ।'* 

भवित की परिपाकरूपा शुद्धि, उसकी निर्मल पुष्टि, लौकिक प्रीति के बाह्य चिह्नों द्वारा 
व्यक्त होती है । शास्त्र-ग्रंथों में समान, बहुमान, प्रीति, विरह, इतरविचिकित्सा, महिमख्याति, 
तदर्थप्राणस्थान, तदीयता, सर्वतद्भाव, अ्रप्रातिकुल्य ग्रादि लिगों (भक्ति-सूचक चिह्नों) की 
बहुधा चर्चा की गयी है। भगवान्‌ और गुरु आदि के प्रति निहेतुक आदर" को 'सम्मान' कहते 
हैं। भगवान्‌ के नाम तथा उनके सदृश वर्ण आदि वाले पदार्थों के प्रति पक्षपातयुकत अतिशय 
आदर* 'बहुमान' है। 'प्रीति' का तात्पयं है भगवान्‌ या भगवद्भक्‍त का दर्शन होने पर भक्ति- 
भाव की बलवती अभिव्यक्ति ।* भगवान्‌ या भगवद्भकत के वियोग में व्याकुलता का अनुभव 
करना" 'विरह' है। भगवद्धिन्न वस्तु्रों से स्वभावतः अरुचि होता 'इतरविचिकित्सा' है। 
'महिमकथन' का अर्थ है भगवान्‌ की महिमा का गान । “भगवान्‌ के लिए जीवन धारण करना * 
तदर्थप्राणस्थान' है। मैं भगवान्‌ का हूँ और मेरा स्वेस्व भगवान्‌ का है '*--इस प्रकार की दृष्टि 
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भक्ति-निरूषण २७१ 


तदीयता' है। ईव्वर को सर्वभूतमय अथवा समस्त जीवसमुदाय को ईइवरमय समझकर सबके 
प्रति भक्तिभाव रखना? सर्वेतद्भाव है। भगवात्‌ के प्रतिकूल आचरण व करना" अप्राति- 
कल्य' है। तुलसीदास ने दूसरे रूपों में भी भक्तिमान्‌ भक्त की मानसिक और शारीरिक दक्षा 
की अभिव्यक्ति की है। भक्त के हृदय में भक्ति परमप्रकाशवती चितामणि की भाँति वास करती 
है । उसका अविद्यांघकार दूर हो जाता है। काम, लोभ आदि सर्वथा नप्ट हो जाते है । उसे 
मानसरोग नहीं व्यापते | भगवान्‌ और भवत का दर्शन होने पर, उनकी कथा के श्रत्रण, स्मरण 
आदि से वह प्रेमविवश हो जाता है; उसके नेत्र सजल हो जाते हैं; शरीर पुलकित हो जाता 
है; हृदय उललसित हो उठता है।* बह आात्मविभोर होकर नृत्य तक करने लगता है।* 

तुलसीदास ने अपने श्रभिमत भवितमार्ग को श्रुतिसंमत एवं विरतिविवेकसंयुत हरिभक्ति- 
पथ कहा है--- 

श्रुति संगत हरि भगति पथ संजुत बिरति बिवेक । 
तेहि न चर्लाह नर मोहबस कह्पहि पंथ झनेक '॥ 

वह श्रुतिसंमत है--प्राचीन आप्त ग्रंथों पर आश्चित है। तुलसी ने उत विशेषज्ञ मनी षियों के 
ज्ञान और अनुभव का अपने भक्ति-निरूपण में समुचित उपयोग किया है। “दूसरी बात यह है 
कि भारतवासियों के लिए वही भक्तिपथ वांछित है जिसका संबंध भारतीय संस्कृति और भार- 
तीय भाषा से हो। यह संबंध तभी स्थापित हो सकता है जब श्रुतिसम्मत हरिभक्तपथ ह्दीकी 
चर्चा की जाए, क्योंकि श्रुतिग्रंथ ही भ्रार्थभाव भर भारतीय संस्कृति तथी भारतीय भाषा के 
सच्चे कोष हैं।”' बौद्धों, जैनों, शाक्‍्तों, सूफियों, निर्गुण-संत्रों ग्रादि के वेद-पुराण-विरोधी मार्गों 
के निराकरण के लिए भी तुलसी ने 'श्रुतिसंगमत' पर जोर दिया है। विरति-विवेक को भक्ति 
से दो रूपों में संयुकत माना जा सकता है। साधनजन्या भक्ति में वे सहायकरूप हैं। कृपाजन्या 
भक्ति में उनका रूप सहचर का-सा है क्योंकि उसमें भगवद्ग ति, विषय-विरति एवं भजनीय का 
माहात्म्यज्ञान इन तीनों का उदय साथ-साथ होता है। 

तुलसी ने अपने रामभक्तिमार्गे को हरिभक्रितपय भी कहा है। डा० बलदेवप्रसाद मिश्र ने 
'हरि' दब्द के ग्रहण के भ्रगेक कारण बतलाये हैं---१. तुलसीदास को बाल्यकाल से हरिभक्ित 
की ही शिक्षा मिली थी; २. लोक-रक्षा का भाव हरि के साथ ही विशेष रूप से संबद्ध है; 
३, पुराण आदि ग्रंथों में हरिभक्ति (हरि के नाम, रूप, गुण, लीला आदि) का ही सर्वाधिक 
विस्तृत एवं आकर्षक वर्णन हुआ है; ४. भाराध्य की त्रिविधता (निराकारता, सुराकारता, 
औ्रौर तराकारता ) का महत्तम रूप हरि में ही है; ५. अपनी विविधता, लोकरंजकता एवं लोक- 
रक्षकता के कारण हरि के अवतारों का ऐतिहासिक महत्त्व हैं; ६. हरि का व्युत्पत्त्यथ (पार्प 
हरतीति हरिद्वर्णाद्ा हरि: ।) भी आराध्य की मंगलकारिता और व्यापकता का ज्ञापक है; 
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७. हरि के अंतर्गत राम और कृष्ण दोनों श्रेष्ठ अ्रवतारों का समावेश हो जाता है।' मिश्रजी 
का यह विवेचन सर्वथा युक्तियुक्त है। परंतु, यह ध्यान रखने की बात है कि हरिभगति' में 
“हरि का व्यवहार परमविष्णु राम के लिए हुआ है। राम ही हरि' हैं। तुलसी की दृष्टि में 
रामभवित का मार्ग ही राजमार्ग है--- 
गुर कह्यो राम-भजन मोहि नीको लगत राज-डगरो सो ।* 

सगृण राम ही उनके भजनीय हैं । यह तुलसी की परमोदारता है कि उन्होंने निग॒ ण राम, 
हरि, राम के कृष्ण भ्रादि अन्य श्रवतारों एवं शिव आदि शअन्‍्य देवों को राम का ही रूप मानकर 
उनके प्रति भी विभिन्‍न स्थलों पर अपनी भक्ति का निवेदन किया है। उन्होंने अ्न्यदेवोपासना 
की तुलना में रामभक्ति की वरणीयता के अनेक कारण बतलाये हैं--१. इंद्र, ब्रह्मा ग्रादि देवता 
स्वार्थी हैं। वे व्यवहारकुशल हैं। वणिग्बुद्धि से हानि-लाभ का हिसाब लगाते हैं। वे पुजा में हाथी 
लेकर बदले में श्वान का वरदान देते हैं। वे इतने चत्रुर हैं कि जितना देते हैं उत्तका करोड़गुना 
ले लेते हैं। वे श्रादान किये बिना प्रदान नहीं कर सकते । २. केवल राम ही ऐसे क्ृपालु हैं जो 
एक बार नमस्कार करने से ही द्रवीभूत होकर शरणागत की कामनाओ्रों को पूर्ण कर देते हैं । 
उन्होंने अपने भ्रन्य अवतारों में भी इस गौरव का निर्वाह किया है ।* ३. रामभकक्‍त होने के पहले 
तुलसीदास ने दूसरों की शरण में जाकर, उनकी वंदना करके, देख लिया कि दु:ख-ही-दुःख है। 
दूसरा है भी आराध्य भव-क्लेश को दूर नहीं कर सकता । तुलसी के पास इस बात के प्रमाण 
भी हैं। शिव, ब्रह्मा, इंद्र, लोकपाल झ्रादि सभी विद्यमान थे, परंतु शोकमग्न गजराज को कोई 
बचा न सका ।* ४. राम का स्वभाव यह है कि भक्ति का उद्देक होते ही वे भक्त पर अविलंब कृपा 
करते हैं।” ५. अपने सुयश् की अवहेलना करके भी भक्तों के लिए (देह धारणा करके ) श्रव- 
धानपूर्वक सब-कुछ करते हैं। पाषाणी भ्रहल्या, निषाद, गृद्ध, शबरी, कपियों आदि के प्रति किया 
गया उनका अनुग्रहपूर्ण व्यवहार उनकी दयालुता और सुशीलता का दुृष्टांत है।* ६. राम ही 
ऐसे स्वामी हैं जो सेवक (भक्त) के प्रति आभार का अनुभव करते हैं ।* यह उनकी धन्यता है। 
७. उनकी अहैतुकी कृपा किस पर नहीं हुई ? संपन्न और विपन्न, ज्ञानी और मूढ़, बलशाली 


१. दे०--तुलसी-दर्शन, ० २३६-४२ 

२. रामाख्यमीशं हरि --रा० १|१|श्लोक ६ 
हरि श्रवतार हेतु जेहि होई | --रा० १।१२१।१ 

३. विं० १७३।५; ओर भी दे०--गी० ५|४२।२ (राम-राजमारग चलो) 

४. स्वारथ के साथी मेरे हाथी स्वान लेवा देई काहू तो न पीर रघुबीर दीन जन की | ->वि० ७५|२ 
सब स्वारथी असुर सुर नर मुनि कोउ न देत बिनु पाये | ->वि० १६३॥२ 
त्तन-साथी सब स्वारथी सुर ब्यवहार-सुजान | ->वि० १६१।२ 
पूजा लेत देत पलट सुख हानि-लाम अनुमाने | --वि० २३६।२ 
बिब्रुध सयाने '' देत एक गुन, लेत कोटि गन. भरि सो | --वि० २६४।३ 

५८ वि० १६३।२०३, र|० २।२६६१|२ 

६ ऋमशः--वि० २७६।१३ रा० १(२००१२, हनु० ४२३ वि० २१७३ 

७. किये छोहु छाया कमल कर की भगत पर भजतदि भजे | --वि० १३५।३ 

रू गी० ५।४३।१, ५४६ 

£. प्रेम कनोड़ो राम सो प्रभु त्रिमुवन तिहुँ काल न भाई । --वि० १६४६ 


भक्ति-निरूपण २७३ 


और निर्बेल सभी राम की शरण में पहुँचकर कल्याणभाजत होग़ये।" ८. राम की सर्वोपरि 
दानशीलता भी उनकी उत्तमता का प्रमाण है--- 
जो संपरति दस सीस अ्रपि करि रावन सिव पहेँ लीन्‍्हीं। 
सा संपदा बिभोषन कहे श्रति सकुच सहित हरि दीन्‍हीं॥* 
६. निराकाररूप में ही सही, राम और उतके नाम का भजनीयत्व निर्गणसंतों को भी मान्य 
है। ग्रतएव तुलसी की मान्यता है--- 
को करि कोटिक कामना पूजे बहु देव । 
तलपिदास तेहि सेइये संकर जेहि सेच ॥।* 
ते मतिमंद जे राम तजि भर्जाह जाइ प्रभु आन ॥* 
यद्यपि तुलसीदास के भक्तिमत में वात्सल्य, गम, सख्य आदि भावों का पद भी गौरवान्वित 
है तथापि उनका अ्रभीष्ट भक्तिपार्ग दास्यभक्ति का ही मार्ग है। उतका दास शब्द भक्त का 
ही पर्याय है ।* उन्होंने श्रपनी एवं अपने काव्य में चित्रित भक्तजनों की प्रीति भगवान्‌ राम के 
चरणों में ही निवेदित की है। दूसरों से भी उन्होंने राम के प्रति इसी प्रकार की भक्ति के वरदान 
की ही याचना की है।' उन निवेदनों में चरण, 'पद' झ्रादि शब्दों का व्यवहार दास्यभक्ति का 
ही प्रत्यायक है । 
तुलसीदास को निर्गुणमत की अभेदभवकित ग्रमान्य नहीं है” तथापि उनकी दृष्टि में भेदभक्ति 
ही श्रेष्ठ और विद्येप मान्य 3 ।* जहाँ वे भेदकारिणी मति के परिहार की बात करते हैं* वहाँ भी 
उनका साध्य भेदभक्ति ही है। उन स्थलों पर 'भेद' का तात्पये है जीवों का परस्पर भेद, जीव 
तथा ब्रह्म का स्वरूप-भेद और विश्व तथा विश्वरूप भगवान्‌ का भेद । 


भकित के प्रका २-- 

प्रेमा भक्ति ही वस्तुतः भक्ति है। श्रवण भ्रादि भक्ति के साधन या अभिव्यक्तियाँ हैं । 
उनके लिए 'भक्ति' शब्द का प्रयोग उपचारमात्र है। प्रस्तृत वर्गीकरण के संदर्भ में 'भक्ति' का 
व्यवहार उसके व्यापक अर्थ में हुआ है। भविति-निरूपक ग्रंथों में विभिन्‍न दृष्टियों से भक्ति के 
विविध वर्गीकरण प्रस्तुत किये गये हैं। भागवतकार ने अ्रवेक् अवसरों पर भवित के स्वरूप, 
साधन, साध्य, साधक आदि की दृष्टियों से उसकी |अ्रनेक विधाश्रों की चर्चा की है--त्रिधा, 
चतुर्धा, पंचधा आदि । तदनुसार 'मुक्ताफल' के सप्तम अ्रध्याय में भागवत से संदर्भोललिेखसहित 


(३८५० कनन अकल-सकनकज.. न्‍नके |. 


१. गी० ५।४२|१-४, कबि० ७|१० 
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जो संपति सिव रावनहि दीन्हि दिएँदस माथ | 

सोइ संपदा विभीषनहि सकुचि दीन्ह रघुनाथ || --रा० ५।४६ ख, दो० १६३ 
३. बि० १०७|६ 
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६. रा० १३, वि० ३४, ७।५, १६३, ३६४ 
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२७४ तुलसी-बशेन-सी मांसा 


उद्धरण देकर भ्षित के ब्ंगों का उन्‍्नीस प्रकार से वर्गीकरण किया गया है। ये वर्गीकरण वज्ञा- 
निक न होने पर भी भक्ति-संत्रंधी अवश्यज्ञातव्य बातों की प्रज्ञप्ति करते हैं। उसी ग्रंथ के पंचम 
अ्रध्याय में वोपदेव ने विष्णुभवित के भ्रठारह भेद बतलाये हैं ।* रूपगोस्वामी ने 'हरिभक्तिरसा- 
मतसिन्वु' के 'पूवंविभाग की अंतिम तीन लहरियों में भक्ति के बारह भेदों का विस्तारपूर्वक 
निरूपण किया है। शांडिल्यक्ृत भक्तिसत्र की टीका 'भक्तिचन्द्रिका' में नारायणतीर्थ ने भक्ति के 
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१. दे०--मुकता ०, प्ू० ८३-६०-- विध्एुमक्ति 
मा गो पाक को ० 
हक अविहिता 
| | एााआ आाआ कआक 
मिश्रा. शुद्ध कामजा द्वेपना भयजा स्नेहजा 
| | | 
कममिश्रा कर्मज्ञानमिश्रा ज्ञानमिआरा 
|; 
४७७७ ७ 
| उष्तमा भध्यमा अधपमा 
| | । 
तामसी राजसी साच्विकी 


वि 
कक ॥+ 


| | ३ | | 
हिंसा्था दयाथां मात्सवॉर्था विषयार्था यशोष्था ऐश्वर्यार्था 


दे 


| 
कमज्याथी बिष्णुप्रीत्यर्या. विधिसिदध्यथी 




















२. दे०--हु० र० सि० १|२-४ “- भक्ति 
साधनरूपा साव प्रेम 

बैधी रागानुगा भावोत्य हरेरतिप्रसादोत्य 

| | हे | 

कामरूपा सम्बन्धरूपा वेधभावोत्थ. रागानुगभावोत्य 

0४0७0 आज. मा ॥अनवोफत जम 
सम्भोगेच्छामयी तदभावेच्छात्मिका 
हा महिमज्ञानयुत्रत केवल 
साधनामिनिवेशज क्ृष्णतदूमभक्‍्तप्रसादज 
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| | 
विहितसाधना मिनिवेशन रागानुगसाधनामिनिवेशन कृष्णप्रसादल तदूभक्तप्रसादन 


भवक्ति-निरूपण २७५ 


' सत्रह भेदों की चर्चा की है।' 

नवधा भक्ति---भ क्ति के विभिन्‍न वर्गीकरणों में नवधा' की ख्याति सर्वाधिक है। भक्ति 
विचारकों ने भ्रनेक प्रकार की गअवेक्षगीय नवधा भक्तियों का निरूपण किया है। उनमें भी 
अध्यात्मरामायण' और (उससे भी म्रधिक) भागवत का नवविध-विधान' विशेष समादुत हुआा 
है। उतका विस्तृत विवेचत भक्ति के साधन -शीषेक आगामी प्रकरण में किया जाएगा। रामा- 
नंद की भकतभगवत्तंबंध-विषयक नवधाभक्ति'” की विचारचर्चा भी भक्ति-साधकह्व के प्रसंग में की 
जाएगी । वोपदेव की नवरसात्मक नवधाभकित  वस्तुतः भक्तिरस का विषय है। 

द्विधा भक्ति --भजनीय के स्वरूपभेद से भक्त दो प्रकार की होती है--निगु णभकति और 


१. दे०--भ० च०, ए० १४८-४३-- 


भक्ति 
विद्वेता (अवणकीतेनादिरूपा) का (रागानुगा) 
काप्ररूपा सम्बन्धरूपा 
कर स्श्रा कर्मज्ञानमिश्रा ज्ञानमात्रमिश्रा 
प्रपण्चसत्यवभानसहिता | प्रपन्चनानविरहिता 
प्रपन्चमिथ्यात्भानसहिता 
| मत लक 
| | 
उत्तमा मध्यमा प्राकृता 
तामसी रश्जसी साखचिकी 
हिंसार्था दम्भार्था माल्योर्थीा.।. पापनाशार्था भगवशद्मीत्यर्या.. विधिसिदष्यर्था 
विषयार्थो यशोष्था ऐश्वर्यार्था 


२६ झअ० रा० ३।१०।२२-३१३ भा० पु० ७|५।२३-२४ 
३० बै० म० भा० गु० १४-१८ 
४; मुक्ता०, पृ० शदढ 


२७६ तुलसी-दर्शन-सीमांसा 


सगुणभक्ति । इसलिए भक्ततिविद्यारदों ते सगुणशरणता और निर्गुणशरणता की चर्चा की है।' 
निर्गणभक्ति केत्रलाहतवादी ग्रात्मज्ञानी की निराकारब्रह्मविषयक भक्ति है। संगुणभक्ति का 
संबंध साकार भगवान्‌ के नाम, रूप, गुण, लीला और धाम से है। शांडिल्य-कृत भक्तिसूत्रों का 
व्याख्यान करते हुए नारायणतीर्थ ने बतलाया है कि आचाये बादरायण के मतानुसार निर्मुण- 
भक्ति का पर्यंवस्ान 'सो5हम्‌-बुद्धि में होता है और आाचाये काश्यप के मतानुसार सगुणभविति का 
पर्यवसान 'दासो5हम्‌-बुद्धि में । आचार्य शांडिल्य समन्वयवादी हैं। उन्हें मक्ति के भेदविषयक 
(सगूण) और अभेदविषयक (निगुण) दोनों ही रूप मान्य हैं, क्योंकि दोनों ही मत श्रुति- 
संमत हैं।' 
शांडिल्य की भाँति तुलसीदास भी समनन्‍्वयवादी हैं । उनका निर्गुणसगृणभक्तिसमस्वयसंबंधी 

सिद्धांतवाक्‍्य है--हिये निगु मे तयननन्‍हि सगुत रसता राम सुनाम।* द्वितीय अध्याय में इसका 
व्यापक विवेचन किया जा चुका है कि उतके राम निर्गुण और सगुण दोनों ही हैं। इसीलिए 
उन्होंने राम की प्राय: सभी स्तुतियों में उनके निगण और सगुण दोनों ही रूपों का समन्वित 
चित्रण किया है। 'रामवरितमानस' के सप्तम सोपान में वणित काकभुशंंडि की जीवत-गाथा 
उसका व्यतिरेकी दुष्टांत है। अनेक स्थलों पर उन्होंने शुद्ध निर्गणभक्ति का संकेत भी क्रिया है, 
यथा--- 

रघुपति-भगति करत कठिनाई। 

कहत सुगम करनी अपार जान सोइ जेहि बनि श्राई॥ 

सकल दृश्य निज उदर भेलि सो निद्रा! तजि जोगी॥। 

सोइ हरिपद अनुभव परम सुख अतिसय हँल-बियोगी ॥॥ 

सोक मोह भय हर दिवस-निसि देस-काल तह नाहीं।॥। 

तलसिदास यहि दसाहीत संसय निरमल न जाहीं।॥।* 
सगुणभक्तिनिरूपण तो उनके साहित्य का मुख्य प्रतिपाद ही है। भगवान्‌ के दोनों ही रूपों को 
मान्यता देते हुए भी वेष्णव भक्तों ने उपासना की सुसाध्यता* आदि के कारण निर्गु णभक्ति की 
अपेक्षा सगुण-भवित को श्रेष्ठ माना है। भक्तिशास्त्र में कारणनिर्देशपुर्वक इसका ज्ञापन किया 
गया है।' वितयपत्रिका, 'कवितावली' और 'रामचरितमानस' में तुलसी ने सगुणभवक्ति की 
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१. दे०--स० चू०, प० २२६ 
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श्रेष्ठता का पुनः-पुतः प्रतिपादन किया है। निम्नलिखित सव्वया विशेष द्रष्टव्य है-- 

अंतरजामिहु तें बड़े बाहेरजामि हैं राम, जे नाम लिये तें। 

धावत धेनु पेन्हाइ लबाई ज्यों बालक बॉलनि कान किये ते । 

श्रापति बुछ्ति कहै तुलसी, कहिबे को न बावरि बात बिये ते । 

पेज परें प्रहलादहु को प्रगटे प्रभु पाहन तें, न हिये तें ॥* 
उन्होंने सुतीक्ष्ण, अगस्त्य” तथा मानवीकृत वेदों” आदि के द्वारा भी निगुण की अपेक्षा सगुण 
भक्ति की वरणीयता पर अधिक बल दिया है। यहाँ तक कि उनके भजनीय राभ ने स्वयं कहा 
है कि मुझे सगुणोपासक अत्यधिएऊ प्रिय है ।* निर्गण से सगुण राम की श्रेष्ठता के विविध कारणों 
का सम्यक्‌ उपस्वापन पहले किया जा चुका है। तुलसी के काव्य में उपयु क्‍त दोनों भक्तियाँ 
अभेद-भक्ति और भेद-भक्ति के रूप में मानी गयी हैं। सगणोपासक भक्तों की भक्ति को उन्होंने 
नामांतर से भेदभक्ति भी कहा है। तुलसी का आदर्श दास्य भक्ति है । उसमें दास और स्वामी का 
भेद अनिवाये है । अतएवं उनके शरभंग और दशरथ ने भेदभक्ति का ही वरण किया है।'* यद्यपि 
तुलसी ने अभेद-भक्ति शब्द का व्यवहार वहीं किया है तथापि भेदभक्ति के विलोम के हूप में 
निगु णोपासक ज्ञानी भक्त की अभेद-भज्रित का भी अध्याहार किया जा सकता है । 

पुनः द्विया भक्ति--भवत के साध्य श्र साधन की दृष्टि से भक्ति के दो प्रकार हैं---सा ध्य- 
रूपा और साधनरूपा ।/ दोनों क्रमशः भुख्या और गोौगी हैं। वस्तुत: हाहरूपा साध्या भक्ति 
(अ्ंत:करण की भगवदाकारता) ही भक्त है । भक्त का एकमात्र प्राप्य (साध्य) होने के कारण 
ही इसे साध्यरूपा कहा गया है। यही नारद की भगवत्प रमप्रेमरूपा, शांडिल्थ की ईश्वरपरानु- 
रक्ति और वल्लमभ की प्रेमरूपा भक्त है। साथतों का फत होते के का रण ही सबुनूदन सरस्वती 
आदि ते इसे 'फलभवित' नाम दिया है।' भक्त के लिए सबसे उच्च वस्तु होने से यह परा भक्ति 
या परमभक्ति भी कही गयी है ।* 
साध्यरूपा भश्ति--प्रापक का रणों के अनुसार यह भक्त दो प्रकार की होती है--साधन- 

जन्या और कृपाजन्या । इस भक्ति की सिद्धि जब विहित या अविहित साधनों के द्वारा होती है 
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तब यह साधनजन्या' कहलाती है। विहित साधनों द्वारा निष्पन्त भक्ति बिहिता और अविहित 
( रागानुग ) साधनों द्वारा निष्पन्त भक्ति अविषिता है। जब विता किसी संलक्ष्य साधन के ही भगवान्‌ 
के प्रछादमात्र से परमभकक्‍्त की प्राप्ति हो जाती है तब इसे 'क्ृपाजन्या' कहते हैं । इस दूसरी को 
श्रीनिवासदास ने 'फलभक्ति' नाम दिया है।' इस भगवत्कृपाजन्या भक्तित और वल्लभ की अनु- 
ग्रहभक्ति या निस्साधन भवित में थोड़ा ग्रय॑ भद है । वललभमतानुसार प्रेमभक्त अथवा पराभक्ति 
की अयस्था प्राप्त कर लेने पर भक्त को किसी भी साधन की श्रपेक्षा नहीं रह जाती। प्रभु का 
अनुग्रह ही उसका सहारा है। झ्रतएव उसे शअनुग्रहभक्ति या निस्साधन भक्ति कहते हैं।' यह भी 
ध्यान देने की बात है कि यद्यपि भगवान्‌ का अनुग्र ह प्रत्येक दशा में ग्रावरयक है तथापि निस्साधन 
भक्ति के आरंभिक क्रम में साधन की ग्रावश्यक्ता हो सकती है। कितु पूर्वोक्त कृपाजन्या भक्तिमें 
साधन का प्रश्न ही नहीं उठता । वहाँ साधना का सर्वेया अभाव है। अकस्मात्‌ ही भगवान के 
प्रसाद से भक्ति मिल जाती है । भगवान्‌ कृपा क्‍यों करते है ? भक्त का उत्तर पेटेन्ट है---यह उनकी 
लीला है। संभव है कि भक्त ने पूर्व जन्म में साधना को हो, संभव है कि ऐसा कुछ भी न हो । 
कहा जा चुका है कि भक्ति के लिए चित्तद्रुति अनिवाये है । रजोभिभूत या तमो भिभूत चित्त 
से रजस्‌ या तमस्‌ का समुच्छेद साधवाभ्यास के द्वारा धीरे-धीरे होता है। उनके समुच्छेद के 
तारतम्य के अनुसार भक्तिझूपा रति में भी तारतम्य होता है।” इस प्रकार उसकी दो कोटियाँ 
है--सामान्या और तीब्रा। संयोग-दशा में यह रति सामान्या रहती है और वियोग-दश्षा में 
तीत्रा । उदाहरणार्थ, राम का लालन करती हुई कौशल्या की वत्सलरति पहली कोटि की है, 
भर राम की वनवास -दश्शा में भरत की भक्त दूसरी कोटि की ।* विरह-दुःख के तारतम्यानुसार 
तीब्ररति की भी तीन कोटियाँ हैं---म्॒दुतीब्रा, मध्यतीत्रा आर तीत्रतीव्ा।* दशरथ की राम- 
विषयक वत्सलरति इन तीनों ही प्रक्रारों का समीचीन दृष्टांत है । विश्वामित्र के हेतु रामवियोग 
के अवसर पर उनकी रति मुदुतीतवरा है (यद्यपि कवि ने उमकी वड़ी ही मामिक अभिव्यक्ति की 
है); रामवनगमन के समय मध्यतीत्रा है और सुमंत्र के वापस आ जाने पर तीक्नतीता है।* 
ग्यारह भ्रासक्षियाँ-- ना रद ने साध्यरूपा प्रेमाभक्ति की जो ग्यारह आ्रासक्तियाँ बतलायी 
हैं! वे तुलसी के काव्य में भी न्यूनाधिक रूप में देखी जा सकती हैं। वारद के एकादशधा निरूपण 
में वर्गीकरण का वज्ञानिक आधार न होने पर भी भगवद्गति की महत्त्वपूर्ण स्थितियों का निर्मल 
चित्रांकव है। उन आस क्तियों के ग्यारह रूप इस प्रकार हैं--गू णमाहात्म्यासकित *, रूपासक्ति,* 


 फलमक्तिस्तु ईश्वरक्षपानन्या | >नयतुन्द्र०, प्‌० ६७ 
 दे०-अष्ट०, ४० ५३८, पाइटिपया। 
 रजस्तमस्ममुच्चेदतारतम्पेन गम्यते | 
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पूजाप्क्ति), स्मरमासक्ति, दास्यास क्ति, सख्यासकित, कांतासकिति*, वात्सल्यासक्ति  ग्रात्म- 
निवेदनासक्ति”, तन्मवयतासक्ति' और परमविरहासक्ति६ | 

साधनहूपा भक्ति---प्राध्य-साधन-दुष्टि से भक्ति का दूसरा प्रकार साधनरूपा भवित है। 
इसमें भक्ति' शब्द का प्रयोग लाक्षणिक है । वस्तुतः साथ्या भक्ति के साधनों को ही साधतरूवा 
भक्ति कह दिया जाता है। यह मुख्या (साथ्या) भक्षित की श्रपेक्षा गोौण है अतएवं 'गौणी' कह- 
लाती है।' इसमें गौणी वृत्ति (लाक्षणिक प्रयोग ) होने के कारण भी इसका गौणी नाम सार्थक 
है। शास्त्रीय दृष्टि से यह साधनरूपा भक्त दो प्रकार की है--विहिता (बधी)) तथा अविहिता 
(रागानुगा) ।** भगवान्‌ के प्रति परम भक्तिभाव की प्राप्ति के पूर्व शास्त्र के शासनानुसार जो 
प्रवत्ति होती है वह 'विहिता' या बेधी' भक्ति है। इसी को दूसरों ने मर्यादामार्ग भी कहा है। 
इस भक्ति का अधिकारी वह श्रद्धावात्‌ साधक है जो न अतिविरक्‍्त है श्रौरत अतिसक्त | नवधा 
वेधी भक्ति का विवेवन भक्ति-साधन के प्रकरण में किया जाएगा। रूपगोस्वामी ने श्रद्धा-तारतम्प 
के श्राधार पर वैधी भक्ति के अधिकारियों की जो तीन कोटियाँ (उत्तम, मध्यम तथा कनिष्ठ ) 
बतलायी हैं! उनकी अ्रभिनिष्पत्ति तुलसी-साहित्य में नहीं हैं । तुलसी के भरत, भरद्वाज, वसिष्ठ, 
कौशल्या, रावण आ्रादि की इष्टदेव-विषयक श्रद्धा का तारतम्य निर्धारित करना संभव नहीं है । 

दूसरी साधनरूपा भक्ति रागानुगा' (अविहिता) है। इष्ट-विषयक स्वाभाविक प्रेममश्री 
तृष्णा को 'राग' कहते हैं।** इस राग के द्वारा निष्पन्त परमप्रेमरूपा भक्ति का साधनभूत यह 
राग ही रागानुगा भक्ति है। यह भक्ति भी दो प्रकार की होती है--कामरूपा तथा संवंघरूपा। '* 
काम (दाम्पत्य रति) से प्रेरित भक्ति कामरूपा है। 'कृष्णगीतावली' में गोपियों की भक्ति 
इसी प्रकार की है। अन्य प्रकार के रागात्मक संबंधों से अनुप्राणित भवित संबंधरूपा है; 
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२५८० तुलसी-दहन-मीमांसा 
जेसे--दश रथ, कौशल्या आदि की भक्ति । यद्यपि कामरूपा शजित भी संवंधरूपा ही है तथापि 
अन्य संबंधों की अपेक्षा कामभाव की प्रधावता एवं बलवता के कारण उसका अलग वर्गीकरण 
किया गया है।' 

पुनः द्विधा भक्ति ---मधुसूदव सरस्वती ने उपाधि-भेद से भगवद्रति के दो भेद बतलाये है- 
जुद्धा और मिश्विता । प्रमानंदरूप भगवान्‌ की महिमा के श्रवणादिमात्र में निवद्ध अनुपाधि 
भविय छुद्धा है। सुतीक्षण, अगस्त्य, वाल्मीकि, तुलसी आदि की भक्ति ऐसी ही है। भेज वीय भग- 
वान्‌ के गुणों की श्रन॑तता के आधार पर इस भक्ति के भी अनंत रूप हो सकते हैं। आ्रानंत्य-दोष 
के परिहार के लिए इसे एकरूपा ही माना गया है। मिश्रिता भक्ति के तीन भेद हैं--कामजा, 
संबंधजा, और भयजा । ये तीनों सोपाधि है। »छगारमिश्रवित भक्ति कामजा है*; जंसे, 'क्ृष्ण- 
गीतावली' की गोपियों की । पाल्यपालक-भाव वाली वत्सलरति और सेव्यसेवक-भाव वाली 
प्रेयोरति संबंधजा हैं।' पहली के उदाहरण दशरथ आदि हैं, दूसरी के भरत भ्रादि। स्वापराध 
की भावना से उत्पन्‍न्त चित्तवेक्‍्लव्य के कारण प्रादुर्भत भक्ति भयजा होती है---जसे मारीच 
की । 

त्रिया भक्ति--निमित्त (कामना )-भेद से भक्ति के कर्म तीन प्रकार के बताये गये हैं-- 
कामतानिमित, नेध्कम्पनिमित्त आर भक्तितनिमित। तदनुप्तार भक्ति के भी तीन भेद हैं--- 
सकाम, कवल्यकाम और भक्‍क्तिमात्रकाप । जो भक्ति ऐड्वर्य की सामान्य कामना से प्रेरित है 
वह 'सकाम' भव्रित है। कर्मसंस्यासयूवेक्र भगवत्प्रसाद के लिए की गयी योगी की भक्ति 'कवल्य- 
काम' भवित है। फन्नसंन्धासपू्वेक केवल भक्ति के लिए की गयी झुद्धभक्ति 'भक्तिमात्रकास' 
भवित है।* उपयुक्त प्रथम दो भक्तियाँ सकामभकित के ही अंतर्गत हैं; क्योंकि मोक्ष की कामना 
भी काम है। तीसरी भवितर तत्त्वतः निष्काम भक्ति है। यही तुलसी का आदर्श है। 

पुन: त्रिधा भक्ति--मधुसू दन सरस्वती ने फल-दृष्टि से भक्ति के तीच भेद बतलागे हैं-- 
दृष्टमात्रफला, अदृष्टमात्रफला और मिश्रिता ।* वर्त मान देह के द्वारा प्राप्य फल को 'दृष्ट' और 
भावी शरीर के द्वारा उयभोग्य फल को 'भअरृष्ट' कहते हैं ।' तुलसी-साहित्य में श्रंकित भरद्वाज, 
वाल्मीकि, सनक आदि की सात्तविकी भक्ति ुष्टमात्रफला है। राजसी और तामसी भक्ति 
अदुष्टमात्रफला होती है ।'' तीक़ वायु से विनिक्षिप्त दीप-ज्वाला की भाँति रजस्तमोभिभूत 
पुरुष की सुखाभिव्यवित असत्‌-सी प्रतीत होती है। अतएव भगवद्विषया धारावाहिकी चिद्रपा 
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ओर ग्रानंदस्व रूपा मनोवृत्ति भी प्रतिबद्ध होने के कारण सुखाभिव्यक्ति के पद के योग्य नहीं हो 
पाती ।' शिशुपाल और कंस की द्वेषमिश्चित मतोवृत्ति, जो कऋमश: रज:प्रबल सत्त्वांश के कारण 
ईरष्याजन्य और तमःप्रवल सत्त्वांश के कारण भयजन्य थी, झ्रानंददायिती नहीं हो सकी । उनका 
वर्तमान शरीर इस वियय में प्रतिबंधक था। उस शरीर के नष्ट हो जाने पर, प्रतिबंध के क्षय के 
बाद, भांवी शरीर में वह चित्तद्रुति भक्तिरसता को प्राप्त हुई । मारीच श्रादि का भक्ति इसी 
प्रकार की है। मिश्चिता भ्रित दृष्टादृष्टोभवफला' होती है। जो पुरुष वेदिक, श्रगमिक और 
पौराणिक शास्त्रविहित कर्म का पालन करते हैं उनकी सुखानुभूति (ग्रानंदस्फर्ति) निदाघपीड़ित 
व्यक्ति की गंगास्तान-क्रिया की भाँति आंशिक होती है। उसका फलभोग अ्रंशत: दृष्ट और 
अंशतः श्रदृष्ट रहता है। जनक तथा अ्वधवासियों की भक्ति का यही रूप है । 
चतर्धा भक्ति--प्राकृत गुणों (साथकों की स्वाभाविक वृत्तियों) के आधार पर भागवत- 
कार ने भक्ति के चार प्रकार माने हैं--निर्गणा, सात््विकी, राजसी और तामसी | तीनों गुणों 
से ऊपर उठे हुए साधक की सर्वातर्यामी पुरुषोत्तम में लगी हुई, अहैतुकी एवं गंगाप्रवाह की 
भाँति अविच्छिन्न तथा अ्रव्यवहित चित्तवृत्ति निर्गुणा' भकित है।* यह पू्वोक्त साध्यरूपा या 
निष्काम भक्त ही है। भरत, हनुमान्‌ आदि इसी प्रकार के भक्त हैं। शेष तीनों भक्तियाँ सकाम 
हैं। इसीलिए नारद ने उन्हें गौणी के तीन भेद माना है।* पापक्षालन के लिए अथवा कतेंब्य- 
बुद्धि से की गयी भेदभावयुक्त भक्ति सात्त्विकी है। हषे अथवा सत्त्वगुण की प्रधानता के कारण 
इसको 'सात्त्विकी' कहते हैं।' भोगलोलुप, यशोभिलाषी, ऐश्वर्यार्थी, नित्यसकामहुदय साधक के 
द्वारा भेदबुद्धि से की गयी भक्ति 'राजसी' है।” सुग्रीव आ्रादि इसी श्रेणी के भक्त हैं। क्रोधी, 
मत्सरी, हिंसक और दंभी द्वारा परपीड़न के लिए की गयी भक्ति 'तामसी' है।' रावण की शिव- 
भवित ऐसी ही है। वस्तुत: उक्त तीनों ही भक्तियाँ सत्त्वजा हैं। उनके वर्गीकरण का श्राधार 
अन्य दो गुणों की सापेक्ष न्यूनाधिकता है ।* राजसी में सत््वजत्व रजोभिभूत रहता है और तामसी 
में तमोभिभृत | शुद्धसात्त्विकी में सत््वगुण श्रन्य दो गुणों की अ्रपैक्षा अधिक उत्कट रहता है। 
» भ० २० २|५१-५२ 
भ० २० २।५३-५४५ 
» भ० २० २४७ 
भा? पु० ३।२६|७-१४ 
गौणी त्रिवा गुणमेदादार्तादिमेदाद्य | --ना० भ्र० खू० ५६ 
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" देवीमागवत्तपु० ७|३७|५०७, भा० पु० ३।२९।६९ 
मधुसूदन सरस्वत्ती का कहना है कि यद भक्ति रजोगुण की प्रवलता के कारण ईश्याजन्य द्वेप से उत्पन्न 
होती है. (अ० र० २४१) | 
 देवीभमागवतपु० ७[३७।४-५, भा० पु० ३।२६|८ 
मथुसूदन सरस्वती के मत से 'तामसी? सक्ति तमोगुण को प्रवलता के कारण भयजन्य द्वेघ से उत्पन्न द्वोती 
है (भ० २० २|४१) | तुलनात्मक विचारणा की दृष्टि से यह ईद्षणीय है कि मधुसूदन सरस्वती के अनुसार 
“राजसी? ओर तामसी? दोनों ही भक्तियों ढेषजा हैं | यद्यपि प्रस्तुत संदर्भ में 'द्वेष” का अर्थ चित्तद्रावक द्वेष 
हे (भ० र० २४१ पर किल्चिदव्याख्या) तथापि सुखविरोधी होने के कारण यह द्वेष रतिसाव की कोटि में 
नहीं आ सकता (भ० २० २४३) | अतणव देषजा भक्ति मक्तिरत की दशा तक नहीं पहुँच सकती | 
&. संखजत्वे तु सवोाड गुणान्तरक्षता मिंदा | ->भ० र० २|४२ 
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१८२ तुलसी-दर्शन-मौमांसा 


मधुसूदन सरस्वती ने उक्त तीनों भक्तियों के साथ ही उनके संमिश्रण से एक चोथी भक्ति भी 
मानी है--मिश्रिता, जिसमें सत्त्वत के साथ रजोगृण और तमोगुण भी समान रूप से प्रधान हों । 
यह भक्ति कामशोक्रादिजन्य होती है।' तुलसी-साहित्य में इस भक्ति का निरूपण या उदाहरण 
नहीं मिलता । 

घड़िवधा भक्ति---भक्ति की एक परिभाषा की गयी है कि वह रजोगुण और तमोगुण से 
विहीन सुखाभिव्यंजक भगवद्विषयक मति है। सगुणभकत की यह सुखानुभूति तन्मात्राओं की 
दृष्टि से पड़िवधा०है--स्पर्शजा, शब्दजा, रूपजा, रसजा, गंधजा और समुच्चितविषयजा।* 
भगवान्‌ के स्पर्श से जहाँ भक्त को आनंदानुभूति होती है वहाँ 'स्प्शजा' भक्ति है। भगवान्‌ के 
सुंदर वचन या रामकथा सुनने तथा उनसे वार्तालाप करने से भक्तिभाव की अनुभूति 'शब्दजा' 
है। राम के दर्शन से भक्तिद्वारा प्राप्त सुखानुभूति 'रूपजा' है ॥* राम के प्रसाद, उन्हें निवेदित 
किये गये भोजन, उनकी जूठत श्रादि के आस्वाद से की गयी भक्त्यनुभूति 'रसजा' है।' राम को 
चढ़ाये गये पत्रपुष्प, व्यंजन आदि के सुवास से अनुभूत भगवद्धिषयक रति 'गंधजा' है। एक साथ 
ही अनेक तन्मात्राश्रों के संबंध से अनुभूत भक्ति 'समुच्चितविषयजा' है।' 


भक्ति के साधन-- 

यों तो अपनी रचनाओ्रों में तुलसीदास ने सैकड़ों स्थलों पर भक्ति के विविध साधनों की 
चर्चा की है, कितु कतिपय स्थलों पर उन्होंने विशेष व्यवस्थित रूप से उनका विस्तृत निरूपण 
किया है। उनमें से चार स्थल 'रामचरितमानस' में हैं। जिनमें से तीन स्थानों पर भगवान्‌ राम 
स्वयं प्रतिपादक हैं। कथा के क्रम में पहली सूची वाल्मीकि ने प्रस्तुत की है। राम के निवास की 
चादह भूमियाँ गिनाते समय उन्होंने भक्ति के साधन विस्तारपूर्वक बतलाये हैं ।६ विद्वानों ने 
नचौदह' के अनेक अर्थ किये हैं! --प्रेमा भक्ति के चौदह भेद, भक्ति के चौदह प्रकार, भक्त के 
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१, भ० र० २|४१०४२ 

२, भ० २० २]४८, ६२ 

३. सोई पद पंकज जेहि पूजत अज मम सिर धरेड झृपाल हरी | --रा० १२११।| छुं० ४ 
सब सिसु येहि मिसु प्रेम बस परसि मनोहर गात | 
तन पुलकहिं अति दर॒ष हिश्लेँ देखि देखि दोउ आात [| --रा० १॥२२४ 

४. सुनि प्रभु बचन दरषि मुनि चारी | पुलकित तन अस्तुति अ्नुप्तारी | “--रा० ७।३४। १ 
प्रभु बचनामृत सुनि न श्रघाऊँ | तन पुलकित मन अति हरपाऊँ || --रा० ७|८८|१ 

५- चिंतवहदिं सादर रूप अनूपा | तृप्ति न मानहिं मनु सतरूपा || --रा० ११४८३ 
निन्न प्रभु बदन निहारिं निहारी | लोचन सुफल करों उरगारी || --रा० ७।७५॥३ 

६. लरिकाई जहाँ जहँ फिरहिं तहँ तहँ संग उड़ाउँ | 
जूठनि परइ अजिर महेँ सो उठाइ करि खाडँ || --रा० ७७५क 
मनभावतो कलेऊ कीजे | तुलसिदास कहाँ जूँठनि दीजे || --गी० ११६।५ 


७. पंभु प्रसाद सुचि सुमग सुवासा | सादर जासु लदहई सित नासा || “-रा० २।१२४१ 

८. गी० ३।१७, रा० ४१०१-०३ 

६. २|० २।१२०।२-२| १३१ 
१०. दे०--मा० प्री०, बालकांड के आरंभ में दी ग़यी. वरिषय-सूची, ५१० २४; मा० पी० २१२८०|३ और 


२|१३२।१ तुलसी-दर्शन, प० २८२; मां० पी०, अयोध्याकांड के आरंभ में लिखित निवंष 'अयोध्याकाण्ड 


भक्ति-निरूपण श्षरे 


चोदह प्रकार, भक्‍त के चौदह लक्षण, भक्ति के चौदह साधन, उपासना की चौदह विधियाँ 
आदि। उन्हें साधनों के चौदह वर्ग मानना तकसंगत नहीं है; क्योंकि कहीं-कहीं एक ही स्थान 
में अनेक भक्तिसाधन गिनाये गये हैं; जेसे--चौथे में प्रचेंन, वंदन तथा पादसेवन । दूसरी ओ र-- 
अनन्यता, शरणागति आदि विशेषताओं का अनेक बार उल्लेख हुआ है। अतः भक्ति या भक्तों 
के वर्गीकरण की न्‍्यायनिष्ठता का अभाव है। 
भव्ति-साधनों का दूसरा और अधिक महत्त्वपूर्ण उपस्थापन राम के द्वारा तृतीय सोपान में 

हुआ है-- 

भगति तात अनुपम सुख मूला । सिलइ जो संत होइ प्रनुकला ॥। 

भगति के साधन कहों बखानी | सुगम पंथ सोहि पार्वाह प्रानी॥ 

प्रथमहि बिप्र चरन अ्रतिप्रीती । निज निन्र कमें निरत स्र्‌ ति रीती ॥ 

सेहि कर फल पुनि बिषय बिरागा। तब सम धर्स उपज अनु रागा॥। 

स्रवनादिक नव भगति दुृढ़ाहीं। मम्त लीला रति भ्रति मन माहीं ॥ 

संत चरन पंकज अतिप्रेमा। सन क्रम बचन भजन वबृंढ़ नेमा॥। 

गृह पितु मातु बंधु पति देवा। सब सोहि कहें जाने दृढ़ सेवा ॥ 

सम गन गावत पुलक सरीरा। गदगद गिरा तयन बह नीरा॥ 

काम श्रादि मद दंभ न जाके। तात निरंतर बस में ताके ॥ 

बबन करम मत सोरि गति भजन कर्राह निहकाम। 
तितके हृदय कम्तल महूुँ करों सदा विश्वाम॥'ँ 

उपयुक्त गीता में श्रीकांतशरण जी ने कृपासाध्य, साधनसाध्य और परा भक्तियाँ मानी हैं। 
उनके अनुसार पहली पंक्ति में कृपासाध्य भक्ति सूचित की गयी है; दूसरी से सातवीं पंक्ति तक 
साधनसाध्य भक्ति का कथन किया गया है और शअ्रंतिम चार पंक्तियों में पराभकति का।* 
'मानस-पीयूष' में श्री विजयानंद त्रिपाठी और स्वामी प्रज्ञानंद के मत का उल्लेख करके बतलाया 
गया है कि जैसे 'मानस' में रुचिर सप्तसोपान हैं, वसे ही इस भक्ति प्रासाद के सात सोपान हैं । 
सातों भक्तिमय हैं--विप्रभवित, स्वकर्मभक्ति, भागवतधमंभक्ति, श्रवणादिभक्ति, भगवह्ली ला- 
भवित, गुरुसंतभर्वित और रसस्वरूपा भक्ति | डा० बलदेवप्रसाद मिश्र ने लिखा है कि लक्ष्मण- 
भक्तियोग में निर्दिष्ट ये समग्र साधन भक्ति-सरोवर की तह तक पहुँचाने वाले सप्तसोपान या 
सप्तभूमिकाएँ भी हैं--बरहासेवा, श्रवणादिक नवधा भक्ति, संतसेवा, वासुदेवः: सर्वर्तितिभाव, 
सात्विक प्रेमोन्माद, ढंद्वातीत अवस्था और अनन्यासक्तचित्तता ।  मानस-पीयूष' और “तुलसी- 


का मूल्याइुन”, पृ० ३५३ रामचरितमानस की भूमिका, पॉचवों खण्ड, पृ० १०३-४ 
अधिक प्रत्यायक अनुमान यह है कि चतुदंश भुवनों के अधीश्वर भगवान्‌ ने जब चौदह वे तक वन में 
निवास करना अंगीकार किया तब उनके पूछने पर वाल्मीकि ने चोदह स्थान गिना दिये | भुवन चोद हें, 
धर्म के निवासस्थान चौदद माने गये हैं. अथवा विद्याओं की संख्या चोौदह मानी गयी है, इसलिए चोदह 
स्थानों की गिनती की | 
. “दे०-सुलसी-दर्शन, ३० २८२; मा० पी० २१३२।१, सि० ति० २|१३२।१ 
१. रा० ३।१६।२-दोहा 
२. दे०--रा|० ३|१६ पर सिं० ति० 
३. दे०--मा० पी०, अरश्यकाण्ड, पृ० १४६, १५६ 
४, दे०--तुलसी-दर्शन, पृ० २७८-७६ 
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शैदर् तुलसी-ब्शन-मीमांसा 


दर्शन में यह भी उपपादित किया गया है कि यहाँ पर 'अध्यात्मरामायण” की नवधा भक्ति का 
पूर्ण चित्रण है और साथ ही भागवत की लयवा भकित की भी चर्चा की गयी है। दोनों ही 
प्रकार की नवधा भक्तियों का ग्राधार-स्तं भ ज्ञान-वे राग्य है और इत दोनों का मूलाधार सत्संग 
है।' 

हमारी मान्यता यह है कि इसमें व तो सात सोपानों की ही व्यवस्थित योजना है श्रौर न तो 
अव्यात्मरामायण' में प्रतिपादित सभी साधनों का ही अविकल वर्णन है। यहाँ पर भकित का व्यापक 
निरूपण किया गया है। 'अव्यात्मरामायण", 'भागवतपुराण, 'परुमपुराण, 'शिवपुराण/*, 
'आदिपुराण , ब्रह्मवेवर्तपुराण *आपदि की मुख्य भक्तिविधाएँ परिगणित हैं। भक्तिसाधनों के तीन 
वर्ग हैं---कृपा-साधन, विहित साधन और अविहित साधन । यहाँ पर तीनों ही प्रकार के साधनों 
का भी निवेश है । पहली पंक्ति में कपासाधन की व्यंजना हुई है। भ्रगली चार पंक्तियों में विहित 
साधनों का उल्लेख है। छठी और आठवीं पंक्तियों में भक्तिभाव की क्रियात्मक श्रभिव्यक्ित है । 
सातवीं में भक्ति के रागानुग (अविहित) साधन का कथन है। शेष पंक्तियों में भक्ति के सब्वे- 
निष्ठ सामान्य साधन तथा भक्ति के स्वरूप का निरूपण है। यद्यपि तुलसीदास योग और ज्ञान को 
भी भक्ति का साधन मानते हैं तथापि इस भक्तियोग में उन्‍होंने उनका समावेश नहीं किया। इसका 
कारण यह है कि उनके अवलंबन के बिना भी स्वतंत्र रूप से ही भक्ति की प्राप्ति हो सकती है। 

भव्ति-साधनों की तीसरी सूची शबरी-भक्तियोग में है। इसकी अपेक्षित विवेचना 'नवधा- 
भक्ति के अंतर्गत की जाएगी। चौथी अवेक्षणीय सूची राजा राम के सार्वजनिक प्रवचन में 
समाविष्ट है।' इस सूची का ध्यानाकपंक वेशिष्ट्य इस बात में है कि इसमें भ्रन्य उपायों के भ्ति- 
रिक्त मानव-शरीर एवं शंकर-भजन की साधना पर विशेष बल दिया है। 'विनयपत्रिका' के 
पाँच पदों में भक्ति के साधनों का विदेष रूप से उपस्थापन किया गया है ।+£ विनय-पत्निका' की 
साधन-चर्चा की श्रनुपेक्षणीय विशेषता यह है कि उसमें सगुणभक्ति-साधनों के साथ-ही-साथ 
निगु णभक्ति-साधनों का स्थान भी गौरवपूर्ण है। विस्तृत भक्तिसाधन-निरूपण का एक विशिष्ट 
स्थल 'कवितावली ' में है। वहाँ पर कलियुग-वर्णन के प्रकरण में तुलसी ने नकारात्मक रूप से 
भवित-साधनों की व्यापक चर्चा की है। उसमें विहितसाधनों की पर्याप्त गरिमा व्यक्त की गयी 
है।'' 

कृपा और क्रिया--यह पहले कहा जा चुका है कि साधन की दुष्टि से साध्यरूपा भक्ति दो 
प्रकार की है--कृपाजन्या और साधनजन्या । क्ुंपाजन्या भक्ति में भक्त कोई साधन अर्थात्‌ 

१. दे०--मा? पी०, अ्रृण्यकार्ड, पृ० १५५३ तुलसी-दर्शन, पृ० २७७-७८ 

२. आ० रा० ३|१०।२२-२७ 
३. भा० प६० २|४।१४, ७॥५।२३, ७)९।५० 
४. पृ० पु० ६।२२४|२४-२६ 
४. शिं० पु० २१२३।२२-२३ 
8. आदिपु० १०२४-२६ 
७. ब्र० बै० पु० १६१४-१६, २।३६।७३-७४,२|६३।१६-२०, ४१३३-३४ 
रझ. रा० ७|४३|३-७|४६ 


&« विं० १२६, १३६।१०-१२, १७२, २०३, २०४ 
१०. कंबिं० ७|-४-८८ 


भक्ति-निरूपण २५५ 


साधना या प्रयास नहीं करता । उसमें भगवान्‌ की कृपा ही (भक्ति-प्राप्ति का हेतु होने के 
कारण ) साधन है | साधनजन्या भक्ति भकत की प्रयत्तपृत्व॑ंक की गयी साधना का फल है। इसमें 
भक्‍त सक्रिय उपाय करता है। इसीलिए यह क्रियासाध्य' भी कही गयी है। कृपा और क्रिया की 
सापेक्ष साधनता के विषय में तिम्तांकित मान्यताएँ ध्यान देने योग्य हैं--- 

१. राम-भवक्‍्ति का मुख्य साधन रामकृपा है। 

२. क्रियात्मक साधनों की सिद्धि के लिए भी रामकृपा अनिवाये है। 

३. अतएव हम कह सकते हैं कि क्रियात्मक साधन रामक्ृपा के ही साधन हैं। 

४. रामकृपा के लिए श्रन्य साधन अनिवाय॑ नहीं हैं। उनके झ्रभाव में भी राम कृपा कर सकते 
हैं। 

५. क्रियात्मक साधनों का अभ्यास करने पर भी रामकृपा अवश्यंमावी नहीं है । 

इन मान्यताओं के कारण कुछ सहज शंकाएँ उठ खड़ी होती हैं--- 

१. यदि रामकृपा साधनजन्य होती है तो फिर कृपा की साधनता की कल्पना व्यर्थ गौरव है। 
लाघव के लिए उसे त्याग देना चाहिए। 

२. यदि साधन न करने पर भी कृपा प्राप्त हो जाती है श्ौर करने पर भी कभी-कभी उसकी 
प्राप्ति नहीं होती तो फिर ऐसी संदेहास्पद वस्तु की चिता क्‍यों की जाए ? 

३. जब साधन के बिना भी कृपा-प्राप्ति संभव है तव फिर साधना का कष्ट क्यों उठाया जाए ? 
जब राम की मर्जी होगी, कृपा कर देंगे । 

४. जब राम साधना-विमुख व्यक्ति पर भी कृपा कर देते हैं और कठोर साधक को भी कृपा से 
वंचित रख सकते हैं तव फिर ऐसे भगवान्‌ की भवित करने से क्या लाभ जिसमें न्‍्याय-निष्ठा 
नहीं है ? 

इन शंकाओों का समाधान इस प्रकार किया जा सकता है। भक्ति को केवल क्रियासाध्य न 
मानकर उसे कृपासाध्य मानने के अनेक प्रयोजन हैं-.- 

१. अपने प्रयत्न को ही भक्ति का एकमात्र साधन मानने वाला साधक अपनी सफलता से 
उद्दीप्त होकर भ्रभिमानग्रस्त हो सकता है और अभिमान पतनकारक है। कृपा की भावना 
साधक की अभिमान से रक्षा करती है। 

२. वेदशास्त्र-प्रतिपादित उपायों की साधना के निष्फल हो जाने पर साधक नास्तिक, निराश 
एवं अवसन्न होकर भक्तिविमुख हो सकता है। कृपा-सिद्धांत उसके आस्तिक्य, आशा और 
उत्साह का रक्षक है | 

३. अपने ही क्रिया-कलाप को भक्ति का साधन मानने से साधक के मन में कामता और स्वार्थ- 
परता की भावना का प्रबल हो जाना स्वाभाविक है। यह मनोवृत्ति शरणागति और भक्ति 
में बाधा पहुँचाने वाली है। कृपासाधनता की भावना साधक के मन में इन विध्तों का जन्म 
नहीं होने देती ।* 

४, कृपासिद्धांत का एक प्रमुख प्रयोजन उदार भगवान्‌ की भक्‍तव॒त्सलता का कार्यान्वयन है। 
परतंत्र जीव की शक्तियाँ सीमित हैं। भबित के साधन और भक्तिपथ की बाधांएँ श्रसीम 
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हैं। इस कारण जीव भगवान्‌ तक पहुँचने में (भगवान्‌ की अनुनूति करने में ) असमथ्थ है। 
अतएव करुणा मय भगवान्‌ भक्त की सहायता के लिए स्वयं ही उप्तके पास तक उतर ग्राता 
है। भगवान्‌ का यह अवतरण उसकी कृपा है। यह भक्त का विश्वास है। यह अनुभूति का 
विषय है, तक का नहीं | यह कृपासिद्धांत ही भक्तिमत की झाधा रशिला है। 
तुलसीदास समच्वयवादी हैं। उन्होंने कृत की अनिवारयय साधनता स्वरी का रते हुए भी क्रिप्रात्मक 
साधना पर बारंबार बल दिया है। “वास्तव में क्रिया के बिना कृपा नहीं हो सकती और पा के 
बिता क्रिया के फल की सिद्धि भी नहीं हो सकती । बीज और वृक्ष की भाँति कृपा और क्रिया 
श्रन्योन्याश्रित हैं ।'''कर्मचक्र ही भगवान्‌ का न्याय है और निहेंतुक कृपा ही उनकी दया।''' 
इसलिए गोस्वामी जी ते अपने मानस में दोनों का सुंदर सामंजस्य करके बड़गल, तिगल आदि 
सभी संप्रदाय वालों को समेट लिया है। भवत्रित के लिए भगवान्‌ की कृपा अनिवार्य साधन है ही । 
परंतु वह साधन तो ईशइ्वराधीन है। इसलिए भक्ति के साधनों की चर्चा में जीवाधीन साधनों 
ग्र्थात्‌ क्रियात्रों ही का विशेष उल्लेख होता है।”' कर्म-सिद्धांत भारतीय संस्कृति की एक मह॒ती 
विशेषता है । यह सिद्धांत तुलसी को पूर्णतः मान्य है। ईश्वर उच्छु खल स्वेच्छाचारी नहीं है। 
व्रह जीवों को कर्मानुसार ही फल देता है। यदि किसी साधक को साधना करने पर भी भक्ति 
की सिद्धि नहीं मिलती तो यह समझता चाहिए कि साधक के पूर्वकर्म ही इसमें प्रतिबंधक हैं । 
जन्मांतरवाद इस मत का पोषक है । उन प्रतिबंधकरूप कर्मों का फल-भोग समाप्त हो जाने पर 
सिद्धि प्राप्त हो जाएगी। जहा साधना के बिना भी रामकृपा हो जाती है वहाँ यह समभना 
चाहिए कि जीव के पूर्वपुण्यों का उदय हुआ है। उसने इस जन्म में, पूर्वजन्म में, या उसके भी पूर्वे- 
वर्ती जन्मों में जो पुण्य-कर्म किये थे, उनका फल प्रतिबंधकों के कारण उसे मिल नहीं सका था। 
अब उनके नष्ट हो जाने पर उसे क्ृत्रा-प्राप्ति हो गयी | तुलसीदास इस मर्म को जानते हैं। अन्य 
भक्तों के दृष्टांत और स्वानुभव के आधार पर ही उन्होंने कहा है--- 
केहि श्राचरन भलो माने प्रभु सो तो न जानि परयो। 
तुलसिदास रघुनाथ-कृपा को जोवत पंथ खरयो ॥* 
स्पष्ट है कि क्रियात्मक साधना की सिद्धि में विलंब होने के कारण कवि क्षुब्ध हो उठा है। उसका 
आत्मविश्वास तो डिग-सा गया है परंतु राम की कृपा पर उसका विश्वास दृढ़ है, इसीलिए बह 
हताश नहीं हुआ और अ्नवसादपूर्वक भगवान्‌ की कृपा की राह देख रहा है । 
कृपासाधन--क्वपाजन्या भक्ति का साधन कृपा है। साधनजन्या भक्ति के साधन द्विविध 
हैं-अविहित (रागानुग) और विहित । अतएवं तुलसी-प्रतिपादित भक्ति-साधनों की मीमांसा 
इन्हीं तीन शीर्षकों---कृपासाधतन, रागानुग साधन, और विहित-साधन के अंतर्गत की जाएगी'। 
कृपासाधन के विषय में यह स्मरण रखना चाहिए कि वह साधन है भी और नहीं भी है। वह 
वधाधन इसलिए है कि उसके द्वारा साध्यहूपा भक्त की प्राप्ति होती है। उसे साधन न मानने 
का कारण यह है कि भक्त की साधना के बिता भी भगवान्‌, गृरु आदि की कृपा प्राप्त हो जाया 
करंती है। रामभक्तित की प्राप्ति में सहायक कृपाकारकों के छः वर्ग हैं और तदनुसार कृपा के 
भों---रामकुपा, पुरुषका रक्षपा, गुरुकृपा, संतक्ृपां, देवकृपा और द्विजकृपा । 
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रामकहृपा---भक्ति की प्राप्ति किसी-किसी को होती है शोर वह भी रामकृपा से ।' कृपा के 
बिना उसकी प्राप्ति असंभव है। रामकृपा के विना राम की प्रभुता का ज्ञान नहीं हा सकता । 
ज्ञान के बिना प्रतीति, और प्रतीति के बिना प्रीति नहीं हो सकती | प्रीति के बिना भक्ति की 
दृढ़ता संभव नहीं है। इस प्रकार दृढ़ भक्ति के लिए रामकृपा झ्रावश्यक है।* माया, संसार, काम 
ग्रादि विष्नों की हानि, एवं सत्संग, ज्ञान आदि के लाभ” के लिए रामकृपा आवश्यक है। राम- 
कृपा का सर्वप्रथम वरदाव साधक को दिया गया मानव-तन है। जीव को यह देवदुर्लभ नरशरीर 
बड़े भाग्य से तब मिलता है जब उस पर भगवान्‌ का विशेष श्रनुग्रह होता है। चौरासी लाख 
योनियों में भ्रमने वाले जीव पर कृपा करके करुणामय भगवान्‌ उसे न रदेह प्रदान करते हैं।* 
तुलसी की दृष्टि में मोक्ष के सभी उपायों का और इसलिए भक्ति का भी श्रावश्यक साधन नर- 
शरीर ही है। इसी कारण उन्होंने उसे साधनधाम और मोक्षद्वार माता है।* 

'अस संयोग ईस जब करई। तबहु कदाचित सो निरुश्ररई।” के ग्राधार पर किसी किसी 
ग्रालोचक ने कृपा-सिद्धांत की मान्यता में संदेह प्रकट किया है ।* हमारे [विचार से यह संदेह उचित 
नहीं है। उस प्रसंग में तुलसी का ग्राशय यह है---भगवान्‌ की कृपा से ही ज्ञान की प्राप्ति होती 
है, परंतु ज्ञान से मोह का नाश अवद्यंभावी नहीं है। इससे कृपा की मोघता सिद्ध नहीं होती । 
भगवान्‌ की कृपा का प्रयोजन ज्ञान-दीपक जलाना था और वह कार्य संपन्‍त हो गया। राम के 
लिए ज्ञानी प्रौढ़ ततय के समान है। वह श्रपनी साधना में कभी सफल हो जाता है श्रौर कभी 
असफल । राम और उनकी कृपा पर तो दासभकक्‍त का ही उत्तरदायित्व है ।* उस पर की गयी 
कृपा कभी निष्फल नहीं जा सकती । दूसरे, वहाँ भक्ति की श्रेष्ठता का स्थापन करने के लिए 
ज्ञान का कादाचित्क साफल्य बतलाना ही उचित था। यह बात कृपा-सिद्धांत के पक्ष में है । तीसरे, 
'राम कृपा नासहि सब रोगा । जो इहि भाँति बनइ संजोगा।'' झादि के द्वारा भी इसका समर्थन 
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हो जाता है । 

पुरुषका रकृपा---$पा के दूसरे वर्ग में पुरुषका रक्ृपा है । मुख्य पुरषकार सीता एवं राम के 
पाषेद हैं। सीता तो राम की शक्ति ही हैं, उतसे अभिन्‍त हैं। उनकी कृपासाधनता का विशेष 
महत्त्व है। रामकृपा की प्राप्ति के लिए तुलसी ने सीता की कृपा के लिए भी बड़ी ही देन्यपूर्ण 
प्रार्थना की है।' पाषंदों में हनुमान्‌ तथा लक्ष्मण, भरत और दात्रुघ्न वरणीय हैं। उनकी कृपा 
भी रामभक्ति की प्राप्ति में साधन है । अतएवं तुलसी ने उनकी कृपा के हेतु भी उनकी वंदना की 
है।' प्रस्तुत प्रकरण में यह स्पृष्ठ कर देना अपेक्षित है कि तुलसी को पुरुषकार का सिद्धांत मान्य 
है। पुरुषकार' का मूल अर्थ है पुरुषार्थ की प्राप्ति के लिए किया गया प्रयत्न | आगे चलकर 
भक्ति-संप्रदाय में इसका व्यवहार उस व्यक्ति के लिए होने लगा, जो भकत के भक्तिभाव को 
भगवान्‌ तक पहुँचा दे, भगवान्‌ की कपाप्राप्ति कराने के लिए मध्यस्थ साधन का कार्य करे। 
इसी भ्रर्थ में लक्ष्पी को 'पुरबकारभूता' कहा गया है।* भक्तों का पुरुषकार वैदिक युग के पुरोहित 
से भिन्‍न है। पुरोहित देवपरक कर्म का संपादक तो है, कितु स्वयं आाराध्य नहीं है। पुरुषकार 
सीता, हनुमान आ्रादि राम की तुलना में रामकृपा के साधन हैं और स्वयं स्वतंत्र रूप से भक्तत के 
आराध्य भी हैं। तुलसी ने अपने पुरषकार-सिद्धांत की अ्रभिव्पक्ति रमणीय काव्यमयी शैली में 
की है। वे कवि हैं भ्रतः भ्रपने भक्ति भाव की शक्तिमती ग्रभिव्यंजता के लिए काव्योचित युक्तियों 
का सहारा लेते हैं। उन्होंने आराध्य राम की कल्पना एक महामहिम सम्राट के रूप में की है। 
सीता महारानी हैं। भरत, लक्ष्मण, दात्रुष्वम और हनुमान्‌ उनके विशेष कृपापात्र प्रिय सेवक हैं। 
विनयपत्रिका का रूपक ध्यान देने योग्य है। जिस प्रकार लोक में किसी महाराजा तक अपना 
प्रा्थंनापत्र भिजवाने के लिए सेवकों की सहायता अपेक्षित होती है, उसी प्रकार सम्राटों के भी 
सम्राट राम के पास अपनी प्रार्थना पहुँचवाने के लिए तुलसी हनुमान्‌ आदि की सहायता की 
याचना करते हैं । 

यद्यपि तुलसी ने रामभक्ति की प्राप्ति में सहायता करने के लिए अनेक देवीदेवताशओों, गुरु, 
संत, माता-पिता आदि की वंदना की है* तथापि उनकी दृष्टि में सीता, हनुमान, लक्ष्मण और 
भरत मुख्य पुरुषकार हैं; क्योंकि ये सब राम के अंतेवासी हैं, सुग्रवसर पाकर राम की सेवा में 
तुलसी का निवेदन प्रस्तुत कर सकते हैं। सीता का स्थान उनमें सर्वोच्च है। इसके कई कारण 
हैं। वे माता हैं श्रतः भक्त रूपी संतान पर विशेष कृपा कर सकती हैं। नारी कोमलता और करुणा 
की मृति है, अत: सीता का अविलंब पस्तीज जाता अत्यंत स्वाभाविक है। सीता राम की शक्ति 


१. कबहुँक अंब अवसर पाइ | 
मेरिओो सुधि द्याश्वी कछ्ुु कहने कथा चलाई || --बिं० ४११ 
कबहुँ समय सुधि द्याइवी मेरी मातु जानकी | --बवि० ४२।१ 
२, बिं० २५-४० 
है. याक्ष० १३४६ (देवे पुरुषकारे व कमसिडिव्य॑वस्थिता |$ किराताजुतीय, ५५२ 
४. सित्यं सा पुरुषकारभूता श्रीरनपायिनी | 
अनुपायान्तरेविज्षेरुच्यते' तदुपायता || “-बै० म० भा० गु० १७ 
५. भातु पिता गुरु गनपति सारद ! सिवासमेत संझु धुके नारद | 
चरन बंदि बिनिवों सब काहू | देहु रामपद-नेह-निवाहू [| ““बि० ३६।३-४ 


भक्ति-तनिरूपण श्द& 


और उनकी प्रिया हैं। साहिब! राम की 'साहिबिनी' हैं।' इसलिए राम पर उनका विशेष 
प्रभाव है। वे राम के श्रधिक समीप हैं। जब हलचल से दूर रहकर राम एकांत में विश्वाम करते 
हैं, तब भी सीता उनके साथ रहती हैं। वे राम के भाव (मूड) को भली भाँति पहचानती हैं। 
सुप्रवसर और कुश्रवसर को अ्रच्छी तरह परख सकती हैं। इसीलिए तुलसी ने उनसे प्राग्रहपृर्वेक 
प्राथता की--- 
कबहुँक श्रंब श्रवसर पाइ । 
मेरिश्री सुधि द्याइबी, कछ करुन कथा चलाइ ॥* 

दूसरे मुख्य पुरुषकार हनुमान्‌ हैं। वे राम के दुलारे और सेवकों के विशेष सहायक तथा विद्व- 
सनीय है ।* भरत-लक्ष्मण राम के विशेष प्रिय हैं, अत: तुलसी ने उनकी कृपा की भी याचना की 
है और उन सबने अ्रवसर पाकर तुलसी की वकालत भी की है ।* 

गुरुकृषा--कपा के तीसरे वर्ग में गुरु हैं। नारायण तीथ्थ ने प्राचीन आचारयों के श्राधार पर 
भक्ति के जो तेईस अंग गिनाये हैं उनमें गुरुपादाश्रय को भक्ति का प्रथम भंग माना गया है ।* 
तुलसी की दृष्टि में गुरु शंकररूपी है, हरि का नररूप है, यही नहीं भगवान्‌ राम से भी बढ़कर है। 
विधाता के भी रुष्ट हो जाने पर गुरु रक्षा कर लेता है, कितु गुरु के रुष्ट हो जाने पर कोई त्राण 
नहीं कर सकता । गुरु की इस गरिमा का कारण यह है कि वही जीव के मोहांधकार को दूर 
करता है। उसके बिना विमल विवेक नहीं हो सकता, और विवेक के बिना संसार-सागर को पार 
करना असंभव है ।” अ्तएव रामभक्तिकांक्षी का पहला कतंव्य यही है कि वह गुरु की शरण में 
जाकर उससे भागवत धर्म की शिक्षा ले और विश्वासपूर्वक उसकी सेवा करे; सद्धर्मपृच्छा को 
बनाये रखे ।* गुरु की कृपा से उसे भक्त प्राप्त हो जाएगी। गुरु के चरणकमलों का पराग मंगल- 
मूल है ।* उसके स्मरणमात्र से ही हृदय की अ्राँखें खुल जाती हैं और दिव्य दृष्टि प्राप्त हो जाती 
है।*” गुरु की कृपा से ही तुलसी को रामकथा की उपलब्धि हुईं; उन्हें विमल विवेक मिला, 

१. कवि० ७।१२६, १३६ 


२. वि० ४१२ 
३. सीय-सुख-दायक दुलारो रघुनायक को, सेवक सहायक है साहसी समीर को ||--हनु ० १० 
जाके गति है हनुमान की | 
ताकी पेज पूजि आई यह रेखा कुलिस पषरान की || --वि० ३०१ 
४. पवनसुबन रिपुदवन भरतलाल लखन दीन की | 
निज निज अवसर सुधि किये, बलि जाउें, दास-आस पूजि है खासखीन की || ->वि० २७८॥१ 
मारुति-मन रुचि भरत की लखि लखन कही है | 
कलिकालहु नाथ नाम सों परतीति प्रीति एक किंकर की निबही है || --वि० २७६९। १ 
५, भ० चू०, पृ० २२२-२७; दे०--भा ० पु० ११।३।२१ 
६. र० ११ श्लोक ३, १।१। सो० ५, २१२६|४ 
७, क्रमशः--रा० १।१६६।३, बै० सं० २२, रा० ७|८३, बि० ११५॥५ 
न. भ० च०, पु० २२३-२२४ 
९, सकल सुमंगल मूल जग गुरु पद पंकज रेनु | “ दो० २७ 
१०, ओ्री गुर पद नख मनि गन जोती | सुमिरत दिव्य दृष्टि हिय होती || “-रा० ११३ 
प्राकृत चक्तुओं द्वारा विश्वरूपथर भगवान्‌ ऋष्ण के ऐश्वर्य को देखने में असमर्थ अजुन को इसी प्रकार की 


दिव्य दृष्टि प्राप्त हुई थी | --गीता, ११८ 


२६० तुलसी-दर्शन -मीमांसा 


जिससे वे भवमोचन “रामचरितमानस' की रचना में कृतकृत्य हो सके ।' तुलसी के राम ने 
शबरी को भक्तिसाधनों का उपदेश करते हुए गुरुसेवा को रामकृपा का स्वतंत्र और अ्रमोघ 
साधन माना है। वाल्मीकि ने भी वेधी भक्षित के प्रसंग में उसकी अपेक्षित साधनता की चर्चा 
की है ।* 
संतकृपा--कृपा करते वालों का चौथा वर्ग संतों का है। यद्यपि गुरु और द्विज भी संत ही 
हैं तथापि उनके वेशिष्ट्य के कारण उनका वर्गीकरण अलग हुश्रा है। यद्यपि संतों का मिलन 
जीव के पुण्यों का फल है; तथापि उसके लिए भी रामकृपा अनिवार्य है।* सज्जनों की कृपालुता 
के उत्कर्ष-प्रकाशन के लिए यह भी कहा गया है कि संतों की कृपा का कारण जीव की दुरवस्था- 
मात्र है, उसकी उपासना आदि नहीं ।* संतों और भगवान्‌ में कोई अंतर नहीं है ।* वे राम के 
विशेष प्रीतिपात्र हैं ।* राम उन्हें अपने से भी श्रधिक मानते हैं।” इसलिए संतों की अ्रनुकूलता 
(कृपा) भक्ति-प्राप्ति का साधन है। सत्संग के बिना उसकी प्राप्ति नहीं हो सकती।'* संत- 
समागम जीव के संसार, संशय श्ौर समस्त पापों के नाश का हेतु है ।* सत्संग के समान दूसरा 
कोई सुख नहीं है; अपवर्ग सुख भी उसकी तुलना में तुच्छ है।' कुसंगति और साधु की अवज्ञा 
से कल्याण की आत्यंतिक हानि है।*' अतएवं साध्वर्त्मानुवर्तत को भक्ति का एक अंग समझा 
गया है।** भक्ति के साधनों का मूल प्रयोजन चित्तशुद्धि है जिससे वह द्रत होकर भगवदाका रता 
प्राप्त कर सके। सत्संग से चित्त के विकार दूर हो जाते हैं। उनकी सतत संगति से संतों के गुण 
साधक में भी ञ्रा जाते हैं और धीरे-धीरे वह रामभक्ति की ओर अग्रसर हो जाता है। इसीलिए 
राम ने सत्संगति को भक्ति का प्रथम साधन माना है।' इसीलिए तुलसी सतभाव की प्राप्ति के 
लिए झ्राकुल हैं और श्रीरंग से सत्संग का ही वरदान माँगते हैं।'* 
१. में पुनि निज गुर सन सुनो कथा सो खूकर खेत | ->रा० १।१०क 
गुर पद रज समृदु मंजुल अजन | नयन अमिश्रं हृग दोप विजन || 
तेहि करि बिमल बिबेक बिलोचन | बरनों रामचरित भव मोचन || --रा० १२।१ 
२६ क्रमराः---शए० ३॥३५३ २।१२६।४ 
३. रा० ७४५३, ७।६६॥४, ७।१२५ख 
४. सतां कृपा गत दुर्वस्थादर्शनमात्रोदभवा न स्वोपासनाथपेक्षा, यथा श्रीमारदस्य नलकूबरमणिग्रीवयो: | 
“:झणपट्सन्दस , ४० शुरु 
५. संत भगवंत अंगर निरंतर नहीं किमपि मति मलिन कह दास तुलसी | --बि० ५७६ 


&- तुम्द सारिखे संत प्रिय मोरे । धरों देह नहिं आन निहोरें || --रा० ५।४८।४ 
७, सानव सम मोहि मय जग देखा | मो ते संत अधिक करि लेखा || --रा० ३।३६।२ 


८ सत्र कर फल हरि भगति सुहाई | सो बिन संत ने काहू पाई || +-रा० ७।१२०।६ 
8, रा० ७३३।४, ७।४५।३, ७॥३१।२५ ७।६१॥४, वि० १३६१० 
१०. रा० ५४, ७।१२१।७ 
११. रा० २२४।४, ५२६३, ५४२|१, बि० १३७५३ ना० भ० सू० ४३-४४ 
१२. दे०--भ० च०, ए० २२३ 
१8, अ० रा० ३।१०|२२; रा? ३३४४ 
१४. कूवहुँक हों यहि रहनि रहोंगो | 
श्रीरघुनाथ कृपांलु-कपा तें संत-सुभाव गहोंगों |--बि० १७२।१ 
देद्दि सतसंग निज अंग श्रीरंग | मवर्ंग कारन सरन सोकद्दारी | --बि० ५७३ 


भक्ति-मनिरूपण २६१ 


देवकृपा--पाँचवाँ वर्ग देवताओ्रों का है। सांप्रदायिक हठधर्मिता के कारण विभिन्‍न देवताग्रों 
के उपासकों में भ्रनेक बार अवांछनीय संग्राम हुए हैं। विचारशील भक्तों ने जहाँ देवविशेष की 
भवित का प्रचार किया वहाँ अन्य देवों के संगान पर भी बल दिया । उदाहरण के लिए, विष्णु- 
भक्तों ने विष्णु को देवदेवेश्वर मानकर उन्हें सदा ध्येय बतलाया कितु ब्रह्मा, रुद्र आदि देवतापश्रों 
की अनवज्ञा का भी उपदेश किया।' तुलसीदास स्मातंवेष्णव थे, ग्रतः राम को परबत्रह्म परमेश्वर 
मानते हुए भी उन्होंने गणेश, सूये, शिव श्र भवानी की भी स्तुति की है तथा उनसे रामभक्ति 
की याचना की है।* सभी देवताग्ों में शिव का स्थान अन्यतम है । वे राम के स्वामी, सेवक और 
सखा हैं; रामभक्ति-दाता हैं। राम ने स्वयं कहा है कि शंकर के भजन के बिना कोई मेरी भक्ति 
नहीं पा सकता । रामभक्‍त का लक्षण ही यह है कि वह निरछल भाव से शिव का दासभक्‍त हो ।* 
रामभक्ित के साधनों में शिवभक्ति को अ्रमोष मानकर ही तुलसी उनसे रामभक्ति का वरदान 
माँगते हैं ।* 

हिजकृपा---कृपा करने वालों के छठे वर्ग में ब्राह्मण हैं। व्यास ने महाभारत में ब्राह्मण का 
लक्षण बतलाते हुए कहा है कि जिसमें सत्य, दान, क्षमा, शील, ऋजुता, तप और दया का गूण 
पाया जाए वह ब्राह्मण है।* तुलसी का कथन है कि आस्तिकता, साधुता, परमा्थज्ञता, क्षमा- 
शीलता और परोपकारिता ब्राह्मण के महनीय गुण हैं ।* ऐसे ब्राह्मण का अनुग्रह श्रुतिसंमत 
भक्तिसाधना के लिए परमावश्यक है और विशेषकर उस युग में जब वेदपुराणनिदक शुद्र भक्ति 
का भंडा हाथ में लेकर ब्राह्मणों का प्रतिवाद कर रहे हों । ब्राह्मण-द्वेषियों को सावधान करने के 
लिए वर्णधर्म के समर्थक तुलसी को बार-बार चेतावनी देनी पड़ी कि विप्रद्रोह प्रत्यंत घातक 
है। अनतिक्रम्य विप्रशाप से पीड़ित जय-विजय, प्रतापभानु झादि के दुृष्टांतों द्वारा उन्होंने इस 
मान्यता की पुष्टि भी की है। ब्राह्मण की चरणवंदना मोहजन्य संशय को दूर करती है ।* द्विज- 
सेवा धर्म की जनयित्री है ।' उससे देवता आदि वशी भूत हो जाते हैं।'' वह हरितोषण का सुंदर 
उपाय है।' द्विजपदप्रेमी जन राम को प्राण के समान प्रिय है।'* इसीलिए उन्होंने लक्ष्मण को 
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भक्तियोग का उपदेश देते समय विप्रचरण-प्रीति को अपनी भक्ति का प्र थम साधन कहकर उसे 
बहुत ही गौरवपूर्ण पद दिया है।' विप्रपदपूजा ही संसार में एकमात्र पुण्य है।' वह जीवन धन्य है 
जिसमें निरंतर द्विजभक्ति हो ।* ग्राधुनिक युग का बुद्धिवादी कह सकता है कि ब्राह्मण-महिमा 
की इतनी अ्रधिक अ्रतिरंजना हास्यास्पद है। यह ब्राह्मणवादी तुलसी का ग्रनूचित पक्षपात है । 
आ्रादर्श ब्राह्मण के विषय में की गयी ग्रतिशयोक्ति सापत्तिस्वीकार्य हो सकती है; कितु श्राज के 
समाजवादी-साम्यवादी युग में 'ज्रापत ताड़त परुष कहुंता। बिप्र पुज्य श्रस गार्वाह संता॥। पूजिश्न 
बिप्र सील गुन हीता । सुद्र न गुत गन ज्ञान प्रबीना॥*_? का सिद्धांत कथमपि ग्राह्म नहीं है । 
चार सौ वर्ष पहले यह उपदेश मान्य हो सकता था परंत्रु वतमान समय में यह सववेथा तिरस्करणीय 
है। उनका यह कथन ठीक है कि भक्तिकालीन तुलसी के ब्राह्मणवादी उपदेश को विज्ञानकालीन 
जनवादी युग के जीवन में उतारा नहीं जा सकता और उतारने का प्रयत्न भी अ्रवांछनीय है। 
लेकिन समतावादी समाजशास्त्री को यह भुलना नहीं चाहिए कि जातिस्वभाव बड़ी मुश्किल से 
छटते-छटते छूटता है और वर्णविशेष को सुशिक्षित, सुसंस्क्ृत, सुसभ्य तथा संमाननीय बनाने के 
लिए बहुत समय तक साधना करनी पड़ती है । 

ग्रविहित साधन---भक्तिसाधन के दूसरे वर्ग में रागानुग या श्रविहित साधन हैं। भगवान्‌ 
के साथ जिन रागात्मक संबंधों की स्थापना द्वारा साधक उनकी भक्ति या कपा प्राप्त करता है 
वे रागानग साधन हैं। मानव-मन का यह सहज स्वभाव है कि वह अपने संबंधियों में विशेष 
अनुरक्‍्त रहता है। रागात्मक वृत्तियों के उदात्तीकरण के लिए यह उपाय विशेष श्रेयस्कर है। इस- 
लिए भक्तों ने भगवान्‌ को अपने पिता, माता, गुरु, प्रिय, सखा, इष्टदेव, कुलपति, रक्षक, स्वामी 
आदि अनेक रूपों में श्रंकित किया है। वेदिक साहित्य“, इतिहास-पुराण आदि' में आराधक 
एवं आराध्य के बहुविध संबंधों की कल्पना की गयी है। तुलसीदास ने भी राम को पिता, माता, 
प्रभु, पति, गुरु, हित-मित्र, बंधु, सुहृइ-सखा आदि रूपों में चित्रित किया है।” उन्होंने राम के 
प्रति उन सभी संबंधों की कल्पना की जो उन्हें वांछनीय जँचे । राम को ही नहीं, उनके नाम को 
भी तुलसी अपना इष्टदेव , स्वामी, गुरु, सखा और माँ-बाप मानते हैं। रामभकत भवानी-शंकर 
और हनुमान भी तुलसी के लिए माता-पिता हैं ।* लक्ष्मण को सखा, सुबंधु, हित आदि कहने में 
भी तुलसी का यही अभिप्राय है।' शंकर भौर राम के बीच भी इस प्रकार के संबंध की स्थापना 
की गयी है ।'* इस प्रकार की भक्तिसाधना का कारण यह है कि भगवान्‌ के साथ भक्‍त के इस 
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भक्ति-निरूपण २6३ 
रागांत्मक संबंधभाव में उन्हें प्रसन्‍त करने की अनुपम शक्ति है। 'सब्बंभाव भज कपट तजि सोहि 
परम प्रिय सोइ । कहकर भगवान्‌ राम ने वैधी भक्ति की तुलना में रागानुगा भक्ति को अधिक 
गौरवान्वित किया है। इसीलिए भक्त जन्मजन्मांतर तक इन रागानुग संबंधों को अलक्षुण्ण रखते 
की अभिलाषा करता है।' लोक के समस्त संबंधों का तिरस्कार करके एकमात्र राम से ही ताता 
मानने वाला भक्‍त जिस प्रकार राम से निवेदन करता है -- 
क गुर पित्रु मातु न जानों काहू । कहौं सुभाउ नाथ पतिश्राहू ॥. 
जहँ लगि जगत सनेह सगाई। प्रीति प्रतीति निगरभ निजु गाई । 
मोरें सबइ एक तुम्ह स्वामी । दीनबंधू डर श्रंतरजामी ॥४ 
ख. कामिहि नारि पिश्नारि जिमि लोभिहि प्रिय जिसि दास । 
तिमि रघुनाथ निरंतर प्रिय लागहु मोहि राम 
उसी प्रकार भक्ति का नाता मानने वाले तथा संबंध का निर्वाह करने वाले राम भी दृढ़ वाणी 
में अपने सिद्धांत-वचन की घोषणा करते हैं-- 
क. गुरु पितु मातु बंधु पति देवा। सब सोहि कहें जाने दृढ़ सेवा ॥ 
मम गत गावत पुलक सरीरा | गदगद गिरा नयन बह नीरा॥। 
काम आदि मद दंभ न जाके। तात निरंतर बस में ताकें। 
बचन करम सन मोरि गति भजन कर्रह निहकाम। 
तिनके हृदय कमल सहुँ करों सदा बिआम ।* 
ख. जननी जनक बंब सुत दारा। तनु धन भवन सुहृद परिवारा॥ 
सबके ममता ताग बठोरो। मम पद मर्नाह बाँध बरि डोरी॥ 
समदरसी इच्छा कछु नाहीं। हरष सोक भय नह सन भाहीं। 
अ्रस सज्जन मम उर बस कंसें। लोभी हृदय बसे धनु जेसें ॥* 
जिस प्रकार निशछुल भाव से भक्‍त राम की शरण में आकर उनसे आ्रात्मनिवेदन करता है--- 
बाप! बलि जाएं, श्राप करिये उपाउ सो । तेरे ही निहारे पर॑ हारेहु सुदाउ-सो॥।* 
सखा न, सुप्वेक्ष न, सुतिय न, प्रभु प्राप, साय-बाप तुही साँचों तुलसी कहत।* 
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उसी निशछल भाव से राम भी अ्रनन्यशरण भक्‍त के क्षेम का उत्तरदायित्व संभालते हुए स्नेह- 
सिक्‍त शब्दों में आरवासन देते हैं-- 
सुनि मुनि तोहि कहों सह रोसा। भजहि जे मोहि तजि सकल भरोसा । 
करों सदा तिनहु के रजवारी। जिमि बालक राखे महतारी॥।' 
और तुलसीदास भगवान्‌ राम की इस गोप्तृत्व-प्रतिज्ञा पर अ्रटल विश्वास रखते हैं--- 
खेलत बालक ब्याल संग सेलत पावक हाथ । 
तुलसी सिस पितु मातु ज्यों राखत सिय रघुनाथ ॥।* 

शीलवान्‌ राम भक्तों को अपना प्रभु और अपने को भक्‍त का क्ृपापात्र सेवक तक मानते हैं ।* 

विभिन्‍न प्रकार के रागात्मक संबंधों के द्वारा भक्त और भगवान्‌ का सांनिध्य भक्तिभाव 
को दृढ़ एवं पुष्ट बनाता है। राधावल्‍लभसंप्रदायी कृष्णभकतों की माधुयभक्ति की भावना इसी 
सिद्धांत की पराकाष्ठा है। परंतु तुलसीदास को भगवान्‌ के प्रति दाम्पत्यभाव मान्य नहीं है। 
यद्यपि उन्होंने स्पष्ट दब्दों में भगवान्‌ राम से निवेदन किया है-- तोईह सोहि नाते श्रनेक, सानिये 
जो भावे। ज्यों त्यों तुलसी कृपाल चरन-सरन पाव ।* तथापि उनकी दृष्टि में सेव्य-सेवक संबंध 
ही सर्वोपरि है। वस्तुत: दास-भाव ही उनके सारे भक्तिमार्ग की ग्राधा र-भूमि है। जहाँ वात्सल्य, 
शांत आदि भक्तियों का निरूपण किया गया है वहाँ भी दास्य को गौरव दिया गया है। इसका 
व्याख्यान झ्रागे किया जाएगा। 

मोक्ष-प्राप्तिके रागानुग साधन के रूप में पाये जाने वाले भावों को हम तीन वर्गों में रख 
सकते हैं--रति, भय, और वेर (द्वेष)। रतिभाव के चार मुख्य प्रकार हैं--कराम, सख्य, 
वात्सल्य और दास्य । गोपियों ने काम-भाव से, बालसहचरों ने सख्य-भाव से, दशरथ-कौशल्या 
ने वात्सल्य-भाव से तथा हनुमान, तुलसी झ्रादि ने दास्य-भाव से रामभक्ित प्राप्त की। इनकी 
यथेष्ट मीमांसा नवधाभकिति और भक्तिरस के प्रकरणों में की जाएगी। 'भय' कहने का तात्पय 
भय-रति है। भय दीप्तिकारक भाव है और भवक्‍्त के लिए चित्तद्व॒ति अनिवार्य है। जहाँ द्गुति 
नहीं है, वहाँ भक्ति नहीं हो सकती । अतएवं तुलसी के राम-विरोधी पात्र जिनके मन में राम के 
प्रति भक्ति-भाव तो है परंतु वे राम के विरुद्ध पदन्‍्यास करने के कारण उनसे भयभीत भी हैं इसी 
श्रेणी में रखे जाएंगे। उदाहरण के लिए, राम के प्रतिकूल आचरण करनेवाले मारीच और बालि 
के मन में राम के प्रति रागात्मक भाव भी है। उनका यह भाव भक्ति का आदर्श साधन न होने 
पर भी भक्ति-पद की प्राप्ति में सहायक है। अंतिम समय में उनका चित्त रजस्तमोगृण से मुक्त 
होकर पूर्णतः द्रत हो गया है।' इस प्रकार की भगवद्धिषयक सुखात्मक मति भक्त के अंतर्गत 
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१. र० ३॥४३।२-३ 

२. दो? १४७ 

३. र|० २।१२५, १।१३।१-२; रा० ३॥६।२ 

४. बि० ७३४ 

५० रा० ३२६, ४।8।२ 

६. प्रान तजत प्रगंदेसि निज देंहा | सुमिरेत्ति राम समेत सनेहा !| 
अंपर प्रेम तापु पहिचाना | मुनिद्वलंभ गति दीन्दि सुजाना || -रा० ३॥२७|८०४ 
रामचरन दृढ़ प्रीति करि बालि कीन्ह तनु त्याग | --रा० ४१० 
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मानी जा सकती है। भगवान्‌ राम में ढेषभाव से किया गया रावण झ्रादि का मनोनिवेश 'बर' 
है। मनोवेज्ञानिक दृष्टि से, 'भागवत' के नारद जी का यह निश्चित मत है कि जितनी तन्मयता 
वेरानुबंध के द्वारा हो सकती है उतनी भक्तियोग के द्वारा नहीं।' यही कारण है कि 'अवम 
अ्रभिमानी बालि एवं 'द्विजामिषभोगी राक्षसों को वह परमगति प्राप्त हुई जो योगियों और 
मुनियों के लिए भी दुलंभ है । राम का अनुग्रह तो संसारनाशक है ही, उनका क्रोध भी निर्वाण- 
दायक है।* मोक्षसाधन के इस मर्म को तामसदेही रावण भी भली भाँति समझता था इसीलिए 
उसने राम के शर से मरकर मोक्ष प्राप्त करने का दृढ़ निश्चय किया था। राघ ने राक्षसों द्वारा 
वेरभाव से किये गये स्मरण को भी भक्तिपरक स्मरण के समान मानकर उन्हें परमगति देने की 
कृपा की ।* भगवान्‌ को इतने ऊपर उठाने का श्रेय उनके भक्तों को ही है । 

भागवतकार ने जित विविध प्रकार के भावों द्वारा भगवान्‌ में मनोनिवेश किया जाता है 
उनके मुख्य पाँच वर्ग किये हैं--वेरानुबंध, निर्वेर, भय, स्नेह और काम ।* इन पाँच वर्गो का 
अंतर्भाव हमारे उपयु क्त तीन वर्गो में ही हो जाता है। “निर्वेर! कोई स्वतंत्र भाव या संबंध ने 
होकर 'भक्ति' का ही व्यंजक है। स्तेह ग्रौर काम रतिभाव के ही दो रूप हैं। वोपदेव ने ग्रवि- 
हिता भक्ति की जो चार विधाएँ (कामजा, द्वेषजा, भयजा और स्नेहजा ) मानी हैं? वे भी 
उपयुक्त प्रकार से वेर (हेष), भय और रति में समाविष्ट हैं। 'भागवत' के अ्रनुसार ही रूप 
गोस्वामी और जीव गोस्वामी ने रागानुगा के जो कामरूपा आदि भेद किये हैं* वे भी इन्हीं तीन 
के श्रंतर्गत हैं । 

यद्यपि काम, क्रोध, भय, स्नेह, ऐक्य, सौहाद॑ या अन्य किसी भी भाव से भगवान्‌ में किया 
गया मनोनिवेश तन्मयताकारक होने के कारण मोक्षप्रद है; तथापि द्वेषात्मक क्रोध, मात्सये 
ग्रादि भावों को भक्त के अंतर्गत रखना तकसंगत नहीं है। भक्त में भगवान के प्रति इन भावों 
की कल्पना असंभव है।" भक्ति और द्वेषादि स्वरूपत: एवं लिगत: भिन्‍न हैं। “भक्ति” तो द्ुत- 


अननन स्‍रीनानाना-५ल, शपमनन क्‍ननगनननीनिनानीज निया (+लजननाका- कील फक+-++ ० ने». +०२मन-मभमनन+-कबननक लक टनकाओ 


राम बालि निज घाम पठावा | नगर लोग सब ब्याकुल धावा || --रा० ४।११।१ 
१. यथा वैरानुबन्धेन मत्यस्तन्मयतामियात्‌ | 
न तथा भक्तियोगेन इति में निश्चिता मतिः || --भा० पु० ७|१।२६ 
२. रा० ४|६|५-४|११।१, ६४५२ 
३. निर्बान दायक क्रोध जाकर भगति श्रवृत्तहि बसकरी | --रा० ३।२६। छ॑० 
४. सुर रंजन भंजन महिभारा | जो मगवंत लीन्ह अवतारा ॥ 
तो मैं जाइ बयरु हृठि करऊँ | प्रश्भु सर प्रान तजे भव तरओँ || 
होइहिं भजनु न तामस देहा | मन क्रम बचन मंत्र दृढ़ येहा || --रा० ३।२३|२-३ 
५. खन्न मनुजाद द्विजामिष भोगी | पावहिं गति जो जाँचत जोगी | 
उम्मा राम मृदु चित करुनाकर | बयरभाव सुमिरत मोहि निसिचर || 
देहिं परम गति सो जिश्नें जानी | अस कृपाल को कहहु भवानी || --रा० ६|४५।२-४१ 
६. भा० पु० ७१।२५-३ १ 
७. दे०--मुक्ता० पर कैवल्यदीपिका, १० ६१ 
८. भा० पु० ७|१२६, मुक्ता०, एृ० ८६-६० 
8. ह० २० सि० १|२।६३ ओर उस पर दुर्भभसब्गमनी 
१०. इषादयस्तु नेवम्‌ | -शा० भ० सू० २|११६ 
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चित्त की भगवदाका रता का नाम है। भय और “क्रोध में दीप्ति होती है, वहाँ द्वुति असंभव. 
है। प्रतएवं इस प्रकार का तात्विक विरोध होने से उन्हें भक्ति-कोटि में नहीं रखा जा सकता | 
दोना की मुक्ति-दशा में भी भेद है। भकत का प्राप्य भक्ति है और भगवान्‌ उसे अपनी अब- 
पायिनी भक्त देते हैं; कितु भगवदद्वेषी का प्राप्य भक्ति नहीं है। इसलिए उसे मुक्ति मिलती 
है । इसी लिए रावण आदि को मुक्ति की और दशरथ श्रादि को भक्त की प्राप्ति हुई ।' द्वंषी 
व्यक्ति किस प्रकार भक्त में परिवर्तित होकर मुक्ति प्राप्त कर लेता है--इसका समाधान 
भवितिशास्त्री इस प्रकार करते हैं। ढेष के कारण भगवान्‌ का अ्रनवरत अनुसंधान करने से 
निखिल पापों का क्षय हो जाने पर भगवान्‌ का दशेन हो जाता है, उसका चित्त भगवदाकारता 
धारण कर लेता है और तब भक्ति से मुक्ति मिल जाती है--ऐसा समभना चाहिए ।* 'रामा- 
कार भए तिन्‍्हके सन । गए ब्रह्मपद तजि सरीर रन ।* में इसी मान्यता की अभिव्यकित हुई है। 
भक्त्याचार्यों के दृष्टिकोण को समभ लेने पर भी तठस्थ आलोचक यह कह सकता है कि 
भक्तिवादी भक्ति का अर्थ-विस्तार चाहे जितना करें कितु रावण आदि को रामभकक्‍तों की पाँत 
में बिठाना कुछ ज॑चता नहीं है। यह भक्तों के भाव की अ्रतिशयता है। उन्होंने भगवान्‌ के गौरव 
का प्रदर्शन करने के लिए ही इतनी उदारता दिखलायी है। इस मान्यता का मनोवेज्ञानिक पक्ष 
अवश्य अनुपेक्षणीय है। स्थितप्रज्ञत्व के लिए राग, भय, क्रोध आदि से रहित होना झ्रावश्यक 
है। इन दुनिवाय चित्तवृत्तियों के निरोध का एक उपाय यह भी है कि भगवान्‌ को ही इनका 
विषय बना दिया जाए। रावण आदि ने ऐसा ही किया भी। परंतु राम में उनकी अनुरक्ति नहीं 
थी । वे भक्त नहीं थे। अतएव भक्तिप्रंथों में की गयी देषजा भक्ति की स्थापना चिंत्य है। 
विहित साधन- कृपा और रागानुग संबंधों के श्रतिरिक्त जितने भी भक्तिसाधन हैं वे सब 
भक्तिग्रंथों में विहित साधनों के अंतर्गत कहीं-त-कहीं रख दिये गये हैं। तुलसीदास का भक्तिपथ 
विरतिविवेकसंयुत है। अ्तएव उन्होंने रूपक के माध्यम से ज्ञानविरागरूपी नयनों को भक्ति- 
रूपी मणि की प्राप्ति का निमित्त बतलाया है। 'रामचरितमानस' के सात सोपान रामभक्तति 
के ही सोपान हैं। वे ज्ञाननेत्रों द्वारा द्रष्टव्य हैं ।४ इस प्रकार वेराग्य और ज्ञान भक्ति के साधन 
हैं। विरति का साधन धरम है श्ोर ज्ञान का साधन योग । भ्रतः साधन के साधन होने के कारण 
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तुकारोइसंभवज्ञापकः यस्माद्सक्तानां द्वेषादयो$संभाविताः | अतो द्वेषभयच्छलादयस्तु नेवम्‌। न भक्ति- 
लिज्ञानीत्यथः । भक्तानां हे धायभाव उकतो महाभारते | --(उक्त पर भ० च०) 
न क्रोधो न च मात्सय न लोभो नाशुभा मत्तिः | 
सवन्ति इझतपुण्यानां भकतानां पुरुषोत्तम || --महा०, अनु० १४३।१३३ 
१. रा० ६१०३५, ६।११२।३-४ 
२. ढे पानुवल्थादनवरताजुसन्धानादिना निखिलपायकये तत्पत्यक्ञ॑ ततो भक्त्या मुक्तिरिति मन्तव्यम्‌ | 
“-शा० भर० सू० २।१।१६ पर भ० च० 
रावण के विषय में दे०--अ० रा० ६१ १८४३-८७ 
है. रा० ६।१ १४४ 
४. पावन पंत बेद पुराना | राम कथा रुचिराकर नाना ॥| 
मर्मी सज्जन सुमति कुदारी | शान बिराग नयन उरगारी || 
भाव सहित खोजइ जो प्रानी | पाव भगति मनि सब सुखखानी || --रा० ७|१२०|७-८ 
५- येहि महेँ रुचिर सप्त सोपाना | रघुपति भगति केर पंथाना || --रा० ७।१२६|२ 
सप्त प्रबंध सुभग सोपाना | ज्राव नयन निरक्त मन माना ॥ --रा० १३७१ 
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धर्म और योग भी भक्ति के साधन हैं। पू्वोल्िखित लक्ष्मण-भक्तियोग में बतलाया गया है कि 
. वेदशास्त्रानुसार वर्णाश्रमधर्मपालत का फल है विषय-वैराग्य। उससे भागवतधर्म में अनुराग 
उत्पन्त होता है । उससे श्रवणादिक नवधा भक्तियाँ दृढ़ होती हैं। उससे राम की लीला के प्रति 
परम प्रेम का उदय होता है।' 'विनयपत्रिका' में कहा गया है कि योगसाधना के द्वारा समा- 
धिस्थ योगी परमभक्तिसुख का अनुभव करता है।* धर्म-ज्ञान-संबंधी साधनों का विस्तृत विवे- 
चन पषष्ठ एवं सप्तम अध्यायों में किया जा चुका है। अ्रतएव प्रस्तुत प्रकरण में, मुख्य रूप से, 
भागवतपुराण” और “अध्यात्मरामायण' की नवधा भक्तियों के रूप में निक्डपित साधनों का 
अध्ययन प्रस्तुत किया जाएगा। गौण रूप से, विशिष्टाहतवाद में प्रतिपादित साधनसप्तक की 
भी चर्चा की जाएगी। 


भागवत की नवधा भक्ति-- 


श्रवर्ण कीतेन विष्णो: स्मरणं पादसेवनम्‌ । 

अ्रच॑न॑ वन्दनं दास्यं सल्यमात्मनिवेदनम्‌ ॥* 
भागवत"-प्रतिपादित नवधा भक्त श्रपेक्षाकृत अधिक लोकप्रिय है। 'शिवपुराण *, “ब्रह्मवेव्तें- 
पुराण',* आदिपुराण'* आदि में उसका प्रायः अविकल उल्लेख किया गया है। रामानंद', 
वबलल्‍लभाचार्य , रूप गोस्वामी: झ्रादि भक्तों एवं भक्तिशास्त्रियों ने भी 'भागवतपुराण' को ही 
विशेष आप्त मानकर श्रवण ग्रादि नव-विधाओं को अ्रधिक गौरव दिया है। झ्रतएवं पहले इसी 
पर विचार करना उपयुक्त है। इस नवधा भक्ति की कुछ विशेषताएं ध्यान देने योग्य हैं--- 

१. श्रवण ञ्रादि के लिए 'भक्ति' शब्द का प्रयोग औपचारिक है। भक्ति तो भगवद्विषयक 
रतिरूपा चित्तवृत्ति है और श्रवण आदि उससे संबद्ध कत्यविशेष हैं । वे भक्ति के साधन हैं। लोक 
में साध्य की सिद्धि हो जाने पर साधन की उपयोगिता समाप्त हो जाती है। परंतु भक्ति के 
आविर्भाव के बाद भी हम भक्तों को श्रवण आदि का पालन करते हुए पाते हैं। इस विचित्रता 
का कारण श्रवण आदि का दुहरा वेशिष्ट्य है। जिस साधक में भक्तिभाव का उदय नहीं हुश्रा 
है उसके लिए ये श्रवण झ्रादि साधन हैं; कितु जो भगवान्‌ में अनु रक्त हो गया है उसके भक्ति- 
भाव की अभिव्यकितयाँ हैं--काव्यशास्त्र की भाषा में, भक्ति के अनुभाव हैं। भागवतकार ने 
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स्वयं भी इस नवधा भक्ति को नवलक्षणा' कहा है।' तदनुसार डा० दासगप्त ने भी इन्हें भक्ति 
के नवलिंग (नाइन कैरेक्टरिस्टिक्स) कहा है।' इस प्रकार भक्ति कहे जाने वाले श्रवण आ्रादि 
एक दशा में तो भवित के कारण हैं और दूसरी में भक्ति के काये। अतएवं उनके लिए व्यवहृत 
भवक्ति' शब्द में कार्य-कारण-संबंध से लक्षणा है। 'रामचरितमानस में वाल्मीकि ने राम से और 
राम ने लक्ष्मण से श्रवण ग्रादि के साधनरूपत्व का ; एवं पावेती, भरद्वाज, गरुड़ श्रादि की श्रवणा- 
भिलाषा द्वारा कवि ने उनके कार्यरूपत्व का उपस्थापन किया है। 

२. उक्त श्रढण, कीर्तन झ्रादि नवविधाग्रों में आद्योपांत वैज्ञानिक क्रम नहीं है। स्मरण के 
लिए आवश्यक नहीं है कि साधक पहले कीतन कर चुका हो । उसी प्रकार आत्मनिवेदन के लिए 
पादसेवन, ग्र्चन, वंदन आदि ग्रनिवार्य नहीं हैं । 

३. भगवान्‌ के प्रसाद के लिए इन सभी का समुच्चय आवश्यक नहीं है। भकतविशेष में ये 
सभी हो सकती हैं, कुछ ही हो सकती हैं, या एक ही हो सकती है। केवल एक भी ईइ्वर को 
तुष्ट करने में समर्थ है ।* 

४, साधक को केंद्र मानकर इन नौ प्रकारों को तीन वर्गो में रखा जा सकता है---का्यिक, 
वाचिक और मानसिक । यद्यपि इन सभी के लिए तन और मन दोनों ही आवश्यक हैं, तथापि 
प्राधान्य के आधार पर यह वर्गीकरण हुग्ना है। उनमें से श्रवण, पादसेवत, अचेन और वंदन 
का्यिक हैं । कीत॑व वाचिक है । स्मरण, सख्य, दास्य और आत्मनिवेदनत मानसिक हैं । 

५, भवतभगवत्संबंध और पंचधा भक्तिरस के दास्य तथा सख्य भावों को तो इनमें स्थान 
दिया गया है कितु वात्सल्य और माधुय की उपेक्षा की गयी है। यह भी नहीं कहा जा सकता कि 
वात्सल्य तथा माधुय भक्तियाँ साध्यरूपा हैं ग्रतएव साधनरूपा दास्य, सख्य झ्रादि के साथ उनकी 
परिगणना नहीं की गयी; क्योंकि, साध्य-साधन-संबंधी विशेषताएं चारों में ही एकसमान हैं। 
इसका निश्चित कारण यह प्रतीत होता है कि भागवत की रचना के समय तक वात्सल्य और 
मधुरभक्त की प्रतिष्ठा नहीं हुई थी । क्‍ 

६. वोपदेव ने इन्हें भक्ति के 'नववर्ग' कहा है।* वैज्ञानिक दृष्टि से किसी वर्गीकरण या 
विभाजन का एक सुनिश्चित सिद्धांत होना चाहिए। प्रस्तुत वर्गीकरण में इस प्रकार का कोई 
आधार नहीं है। भ्रच॑ंन के लिए बाह्य-सामग्री की अपेक्षा है तो स्मरण केवल आम्यंतर वृत्ति है। 
दास्य भक्‍तभगवत्संबंध का द्योतक है तो श्रवण में इस प्रकार के किसी विशिष्ट संबंध की 
विवृति नहीं है। इनमें परस्पर अतिव्या प्ति भी है, उदाहरणार्थ--दास्य में श्रवण, कीत॑त, श्रात्म- 
निवेदन आदि अथवा वंदन में कीतेन, दास्य ञ्रादि भी होते हैं। वात्सल्य आदि का समावेश न 
होने के कारण अव्याप्ति भी है। इत्यादि। इस प्रकार यह नवधात्व पृर्णत: तकंसमर्थित वर्गी- 
करण नहीं है । 

७. समन्वयवादी दृष्टि से कहा जा सकता है कि यह वर्गीकरण तकेप्रधान न होकर व्यवहार- 
प्रधान है। किसी वर्गीकरण को तर्क की कसौटी पर सोलहों भाने खरा उत्तारने का प्रयास अनु- 


का । 
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२. दे०--ओ्रे हिस्ट्री ऑफ़ इन्डिअन फ़िलासफ्री, जिल्द्‌ ४, पृ० ४२१ 
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४. मुकता०, पृ० १३६ 


भक्ति-निरूपण २६६ 


पेक्षणीय व्यावहारिकता का अवमुल्यन है। यह लक्ष्य करने योग्य है कि इस नवधा भक्ति की 
प्रथम छः विधाश्रों का विशेष संबंध आराध्य के नाम-रूप से है और अंतिम तीन का आराधक के 
भाव से । इन नव वर्गों के तीन स्पष्ट वर्ग हैं-- 
क्‌. श्रवण, कीतंन, स्मरण, 
ख. पादसेवन, अचेन, वंदन, 
ग. दास्य, सख्य, आ्रात्मनिवेदन । 
उपयु कत पहले वर्ग में ग्राराष्य के नाम की प्रधानता है, दूसरे में उसके रूप की और तीसरे में 
आराधक के भाव की । भागवत के वर्गीकरण की गरिमा को श्रद्धालु भक्ति-मी मांसक विद्वज्जनों 
ने व्यावहारिक दृष्टि से आप्त मानकर सादर स्वीकार किया है। तक॑ और जीवन में बहुत कुछ 
विरोध है---भागवतकार को इस बात का सम्यक ज्ञान था। इसीलिए उसने केवल तर्क की 
श्रपेक्षा व्यावहारिकता को अधिक महत्त्व दिया और एक ही इलोक में भक्ति की महत्त्वपूर्ण बातें 
कह दीं। इन दो पंक्तियों की इतनी अ्रधिक लोकप्रियता ही इस बात का पर्याप्त प्रमाण है । 
अ्रवण--इस नवलक्षणा भक्ति का पहला लक्षण है 'श्रवण' | सगृण अथवा निगुण ब्रह्म के 
प्रतिपादक शब्द का कान द्वारा ग्रहण और बोध 'श्रवण' कहलाता है।' यह 'श्रवण' का भक्ति- 
संबंधी शब्दा्थ है। इसमें भ्रष्यपन या पठन का भी समावेश है। 'पठंति ये स्तवं इदं । नरादरेण 
ते पदं ।* इस पंक्ति में निर्दिष्ट पठन 'श्रवण' के ही अंतर्गत है। ज्ञान-साधन के रूप में किया गया 
श्रवण चितनात्मक होता है। भक्तिविषयक श्रवण भावात्मक है। सगुणोपासक भक्‍त के लिए 
भगवान्‌ के नाम, रूप, गुण, लीला और धाम का श्रवण ही 'श्रवर्ण' है । तुलसी के समस्त साहित्य 
में पग-पग पर राम के नाम, रूप और गृण की महिमा गायी गयी है। जिस प्रकार पूर्वोक्त नव- 
लक्षणा भवित के उपस्थापन में 'भागवत' के प्रक्लाद ने श्रवण को विशेष महत्त्व दिया था उसी 
प्रकार राम को चौदह निवासस्थान बतलाते हुए 'मानस' के वाल्मीकि ने भी श्रवण को ही 
प्राथमिकता दी है। राम-कथा का श्रवण सकलमनोरथसाधक, कलिमलनाशक, भवभयहारी 
और भक्तिदायक है।* ऐसी रामकथा के लिए 'मानस' के चारों घाटों पर तुलसी ने आदरझों 
श्रोताओं (पार्वती, भरद्वाज, गरुड़ तथा अन्य संतों) की सुंदर योजना की है। उनकी मान्यता है 
कि जिन्होंने हरिकथा का श्रवण नहीं किया उनके कान सर्पों के बिल हैं, उनकी छाती कुलिश- 
कठोर है। जो रामचरित सुनकर अधा जाते हैं वे रसविशेषज्ञ नहीं हैं । जिन्हें रामकथा सुहाती 
नहीं है वे जीव जड़ हैं, आत्मघाती हैं ।' 
१. अ्रवणन्ताम सगुणस्य निगुणस्य वा शब्दकरणकशाब्दबोधस्तप्रतिपादकशब्दस्य श्रोत्रेण पहणन्च | 
“भें० चु०, १० १४८ 
२, रा० ३|४ छं०१२ 
३. जिनमें अवण-महिमा प्रतिपादित की गयी है 'भागवत? के उन संदर्भो के लिए दे०-- 
भुक्‍ता०, प० १४३०-४८ 
४० रा० २।१२८।२-३ 
भू रा० १।१५६, ४)३०, ७।१२६।१, ७।१२६, ७१२५८, ७।१२६।३ 
६« जिन्ह हरि कथा सुनी नहिं काना | श्रवन रंध्र अहि भवन समाना | --रा० १।११३।१३ 
तु० दे०-- भा० पु० २|३|।२० 
कुलिस कठोर निठुर सोश छाती | सनि हरि चरित न जो हरघाती || “-रा० १॥११३।४१ 
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कौतन--नवधा भक्ति का दूसरा लक्षण 'कोर्तेन! है। सगुण अथवा निगुण भगवान्‌ के 
बोधक शब्द का उच्चारण कीर्तन! है।" इस कीतेन के लिए बारंबार उच्चारण अनिवार्य नहीं 
है । वह एक बार भी हो सकता है और अनेक बार भी । परंतु इसमें संदेह नहीं है कि अधिकस्य 
अधिक फल । तुलसीदास की दृष्टि में रामकथा का लिखना, पढ़ना या कहना भी कीतंन है; राम 
के गुण, रूप और नाम,का उच्चारण भी कीतंन है। अ्रतएव उनके द्वारा 'रामचरितमानस' की 
रचना, पाठकों द्वारा ऐकिक या सामूहिक रूप से उसका वाचन, झंकर आादि वक्‍ताओं द्वारा 
रामलीला का वखम्न, कवि और उसके निबद्ध पात्रों द्वारा भगवान्‌ के गुण, रूप तथा नाम का 
कथन, यहाँ तक कि यवन के द्वारा ग्रनजान में ही 'हराम' के अ्रंतर्गत 'राम' का उच्चारण भी 
कीतन ही है। यह 'कीत॑न' के अर्थ की बहुत व्यापक अ्रतिशयित परिधि है। नवधा भक्तित में 
कीतन का भी विशेष महत्त्व है।” वह चित्त को शुद्ध करके अभ्युदय तथा निःश्वेयस संबंधी 
समस्त मनःकामनाओं को सिद्ध करता है।” राम का यशःकीतेन करने वाले जन का हृदय ही 
राम का निवासस्थल है ।* इसके विपरीत-- 
जो नहि कर राम गून गाना। जीह सो दादुर जीह समाना ॥।' 
सस्‍्मरण--नवधा भविति का तीसरा लक्षण स्मरण है। भगवान्‌ के नाम, रूप गुण और 
लीला की स्मृति 'स्मरण' भक्ति है ।/ इसके लिए चितन', ध्यान झ्रादि शब्दों का भी प्रयोग 
हुआ है। सुरसुरानंद के तृतीय प्रइन का उत्तर देते हुए रामानंद ने बतलाया है कि ध्येय का चितन 
ही वेष्णवों का श्रेष्ठ ध्यान है ।' जीव गोस्वामी ने 'स्मरण' के पाँच रूपों का निरूपण किया है-- 
स्मरण, धारणा, ध्यान, श्रुवानुस्मृति और समाधि ।£ भगवद्विषयक कोई भी अनुसंधान स्मरण * 
है। सभी विषयों से चित्त का निरोध करके सामान्य रूप से भगवान्‌ का स्मरण धारणा '' है। 
विशेष रूप से भगवान्‌ के रूप आदि का चितन ध्यान” है। भगवान्‌ के रूपादि का धारावाहिक 
अविच्छिन्त ध्यान 'भ्रुवानुस्मृति”” है। स्मरण की वह दशा जिसमें ध्येयमात्र का स्मरण होता है 
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समाधि कहलाती है। 

भक्तित का यह अझग (स्मरण) श्रवण एवं कीतेत की अयेज्ञा दुःसाथ्य ग्रौर सुसाध्य भी है । 
यह पूर्णव: मानसिक वृत्ति है। चंचल तथा दुनिग्रह मत को भगवात्‌ के स्मरण में लगाए रखता 
कठिन है। अत: यह भक्त दुःसाध्य है। दूसरी ओर, बाह्य या भौतिक उपाय प्रथम दो को प्राय: 
अतिक्रांत कर देते हैं, कितु स्मरण को कम बाधा पहुँचा पाते हैं। इसलिए इसकी साधना सरल 
भी है। भागवत में स्मरण का भी विशेष महत्व बतलाया गया है।* तुलसी को भी उसका 
विशिष्ट गौरव मान्य है।* भगवान्‌ ही नहीं, भक्त के नाम मात्र के स्मरण से भी पाप मिट जाते 
हैं, भ्रमंगल का नाश हो जाता है और लौकिक यश तथा पारलौकिक सुख की प्राप्ति होती है।* 
इसीलिए भक्‍त-हितेषी भगवान्‌ ने भकक्‍तों को स्मरण-भक्ति का स्वयं भी उपदेश दिया है ।* जो 
राम का स्मरण करके द्वत और पुलकित नहीं होता उसका जीवन वृथा है।' और--- 

जिन्हे हरि भगति हुदये नह आनीो । जीवत सब समान तेइ प्रानी ॥* 

जिस प्रकार भागवत” और 'मुक्ताफल' आदि में श्रवण, कीर्तन एवं स्मरण को विद्येष 
महत्त्व दिया गया है, उसी प्रकार तुलसी की क्ृतियों में भी । इन तीनों प्रकारों में श्राचारानुष्ठान 
आ्रादि की विहित साधना आवश्यक नहीं है। फलत: ये तीनों सभी भक्ति-पद्धतियों में एवं संप्र- 
दायों में सर्वग्राह्म हुए हैं। भक्ति-ग्रंथों में कहीं तो इनका अलग-ग्रलग निरूपण हुप्रा है और कहीं 
दो अथवा तीनों का साथ-साथ ।* श्रवण और कीतेन प्रायः साथ-साथ चला करते हैं। ग्रतः 
भागवतकार<: और तुलसी ने अनेक अवसरों पर दोनों का एक साथ प्रतिपादन किया है। भक्ति 
एक मानसिक स्थिति है, अतएवं उसके उपर्युक्त कायिक अश्रंगों (रूपों) के साथ स्मरण का योग 
भी अपेक्षित है। अतः 'भागवत' के अनेक श्रध्यायों में इन तीनों का साथ-साथ उल्लेख किया 
गया है।** जब तुलसी राम-कथा की महिमा का वर्णन करते हैं, तब उसमें श्रवण, कीत॑न और 
स्मरण तीनों का ही भाव अंतर्निहित रहता है। कहीं-कहीं इन तीनों का एक साथ स्पष्ट संकेत 
भी किया गया है। 
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पादसेवल---तवधा भक्ति का चौथा लक्षण 'पादसेवन' है। जीव गोस्वामी ने कहा है कि 
पादसेवन में 'पाद' शब्द का प्रयोग केवल भक्तिवश हुम्रा है। उप्का प्रयोजन झादर-प्रदर्शन है। 
देश, काल आदि के अनुसार की गयी भगवान्‌ की परिचर्या 'सेवा' है। भगवान्‌ की मूर्ति का 
दशन, स्पर्श, परिक्रमा, मंदिर-गमन, तीयंयात्रा, तीर्य॑स्वान आदि भी परादसेवा' के ही अंतर्गत 
हैं।' नारायण तीथ की मान्यता है कि भगवत्प्रतिमापाद-संबंधी गृहलिपन आदि भी पादसेवन हैं 
और भगवद्भवक्‍त अ्रथवा परमेश्वररूप गुरुका पादसेवन भी।* हेमाद्वि ने 'पादसेवन' को 
नमस्कार का ही अर्थवाची माना है। वल्लभाचार्य ने सेवा तीन प्रकार मानी है--तनुजा, 
वित्तजा और मानसी । ये तीन सेवाएँ भगवान्‌ के प्रति आत्मनिवेदन के तीन प्रकार हैं। 'तनुजा' 
में भक्त भगवान्‌ को अपना तन समपित करके उनके निमित्त ही उसका उपयोग करता है। 
वित्तजा में पुत्र, स्त्री, धत, यश आदि जो कुछ भी भक्त का वैभव है वह भगवान्‌ और भगवद्‌- 
भवत की सेवा में भ्रपित करता है। 'मानसी' में भक्त मन से भगवान्‌ के प्रति आत्मसमर्पण कर 
देता है। वललभ-प्रतिपादित इस सेवा में 'पादसेवन' की अपेक्षा आत्मनिवेदन' की ही प्रधानता 
है। भगवान्‌ का पादसेवन गहित कम नहीं है। स्मृति में जिस सेवा को इवव॒ त्ति कहा गया है* वह 
ग्रसेव्य प्राकृत जन की से वा है, ईश्वर सर्देव सेव्य है ।* 

तुलसीदास ने भगवान्‌ राम, उनकी प्रतिमा, अन्य देवताग्रों, पाषंदों, भक्तों, गुरु आदि की 
सेवा का अनेकदा: वर्णन किया है। पादसेवन की महिमा का प्रदर्शंव करने के लिए भी सती को 
प्रभावशाली ब्रह्मा, विष्णु, शिव, अन्य देवता एवं सिद्ध-मुतीश आ्रादि आसनासीन राम की पाद- 
सेवा करते हुए दिखलाये गये हैं । सीता ने गिरिजा और गणेश की सेवा का स्वयं निवेदन किया 
है।' वे गिरिजा के मंदिर में भी जाती थीं।* तुलसीदास ने स्वयं भी अयोध्या, चित्रकूट, काशी 
आदि अनेक तीर्थों की यात्रा की थी। 'मानस' की प्रस्तावना में संतसमाज के उपमानरूप में प्रयाग 
की प्रशस्ति की गयी है और वाल्मीकि ने भी तीर्थयात्रा को रामभक्ति का साधन माना है ।*” 
गुरु की पादसेवा के विषय में तो तुलसी नारायण तीथथ से भी एकपग आगे हैं। वे गुरु को 
भगवत्स्वरूप ही नहीं भगवान्‌ से भी श्रधिक मानकर वाल्मी कि-सरीखे मुनिश्रेष्ठ के श्रीमुख से 
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उसकी सेवा का उपदेश कराते हैं।' लक्ष्मण ने राम का और स्वयं राम ने गुरु विश्वामित्र का 
पादसंवाहन किया है। 'पादसेवन' के विषय में यह स्मरण रखना चाहिए कि पाद' के वाचक 
शब्दों का प्रयोग मात्र पादसेवन या पदश्चिति का आधायक नहीं है । 
उदाहरणाथे--- 

सबु कर मांर्गाह एकु फलू राम चरन रति होउ। 

तिन्‍हु के मन मंदिर बसहु सिय रघुनंदन दोउ ॥* 

अरथ न धरस न काम रुचि गति न चहउ निरबान | 

जनम जनम रति रास पद येह बरदानु न झ्रान 
इन दोहों में 'पदश्चिति” नहीं है, दास्य' है। पर्दाश्नति को दास्यभाव की शरणागति भी नहीं कहा 
जा सकता । भागवत में जिसे 'पादसेवन' कहा गया है* उसी को रामानंद आदि ने 'पदश्षिति' 
कहा है।' पादसेवन' शारीरिकक्रियाप्रधान है किंतु दास्य' केवल चित्तवृत्ति है। उपर्यक्त दोहों में 
परिचर्या आदि का वाचिक या लाक्षणिक्र संकेत भी नहीं है। उन्हें दास्यभक्ति का उदाहरण 
मानना ही न्याय्य है। 

ग्चेन--नवधाभवकित का पाँचवाँ अंग अर्चन है। वह भगवत्प्रेम और सिद्धियों की प्राप्ति 

का साधन है ।” भगवान्‌ के पर, व्यूह, विभव और अंतर्यामी रूप का साक्षात्कार प्रत्येक व्यक्ति 
को, प्रत्येक काल में, और प्रत्येक स्थान पर सुलभ नहीं है। भ्रतएवं भक्ति-साधना की ग्रावश्यकता 
के अनुसार अर्चावतार के अचन का विधान किया गया है। जीवगोस्वामी ने कहा है कि विधि- 
विहित पूजा को 'अर्चन' कहते हैं।' 'ग्रच॑न' शब्द 'प्रतिमापूजन' का समशील है। प्रतिमा श्रादि 
पर पुष्प आदि अपित करने का व्यापार, जो भगवत्प्रीति का हेतु होता है, अचन' कहलाता है ।* 
'रामचरितमानस' की कौशल्या ने भगवान्‌ की मूर्ति की विधिवत्‌ पूजा की है।' भरत ने शिव 
का अभिषेक किया है ।** तुलसी ने राम के पूजन, आरती श्रादि को भक्ति का साधन माना है।' 
तदनुसार अगस्त्य और भरद्वाज से साक्षात्‌ राम की पूजा करायी गयी है।* स्वयं राम ने शिव 
की विधिवत्‌ पूजा की है।* सीता ने गिरिजा और गगा का पूजन किया है।* अचंन-प्रेमी 





« रा० २।१२६।४ 
« रा० १|२२६।२-४ 
« रा० २१२६ 
« रा० २|२०४ 
. भा? पु० ७।५|२३ 
» बैं० म० भा० ६६ 
» गीता, ६।२६, १८०।४६; भा० पु० १०।८१।१९ 
: अ्रच॑न॑ विध्युक्तपूजा--घट्सन्दभ , पृ० ५४१ 
8. अचनम्‌ श्रव॒णा दि।भन्‍नो विष्युतातिहेतुन्यापारः प्रतिमारों गन्धपुष्पाचर्प णुरूप:ः | -“भ० च०, ए० १४८ 
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११० २० २।१५७४ 
१२८ रा० २।१२९।३; वि० ४८ 
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१४ र[० २(१०३।१ 
१५६ गी० १॥७२|१, रा० १२२८३) रा० ६।॥१२१।४ 
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३०४ तुलसी-दर्शन-मीर्मांसा 


भकत्याचार्यों ने उस अन्त की निदा की है और उस भोजन का निषेध किया है जो भगवान्‌ पर 
चढ़ाया नहीं गया । भगवान्‌ पर चढ़ाकर ही भोजन, वस्त्र, भूषण, माला झादि का ग्रहण करना 
चाहिए।' तुलसी ने 'विनयपत्रिका ' में अ्र्चाविग्नह की आरती का उल्लेख करके और “रामचरित- 
मानस' में वाल्मीकि के मुख से अर्चन के इस रूप का समर्थन किया है।' 'रामाचेत-पद्धति' श्रादि 
में घोडशोपचार पूजन की व्यवस्था की गयी है। अर्चन की महिमा स्वीका रते हुए भी तुलसी इसके 
सांगोपांग औपचारिक विधान के निरूपण के चक्कर में नहीं पड़े । 

पांचरात्र आदि की भाँति भागवतमत में अ्र्च॑नमार्ग को आवश्यक नहीं माना गया है, क्योंकि 
उसके बिना भी शरणापत्ति आ्रादि में से किसी एक के द्वारा भी पुरुषार्थ-सिद्धि संभव है। परंतु 
गुरु-संपादित दीक्षा-विधान के द्वारा भगवान्‌ के साथ संबंधविशेष की कामना करने वाले नारद 
आदि के द्वारा प्रवरतित भक्तिमार्गों के अ्नुयायियों ने दीक्षाक्रम में ग्रचेत को आवश्यक समझा है।* 
तुलसीदास का विचार भागवतमतानुसारी है। उन्होंने श्रचेन के झावश्यकत्व का समर्थन नहीं 
किया । वह 'रामभक्ति' की प्राप्ति का उपाय तो है, परंतु अनिवार्य नहीं है। अ्र्चंन के बिना भी 
राम का प्रेम, और मोक्ष मिल सकता है। अचेत-साधना मानसिक भी हो सकती है। अर्चन का 
साधनपक्ष पंचरात्र श्रादि के अनुसार क्रियायोग ही है, परंतु कहीं-कहीं मानसपूजा का भी विधान 
किया गया है।* इसका एक कारण यह है कि अर्चन के लिए उपादान-संग्रह आदि की सुविधा सभी 
परिस्थितियों में संभव नहीं है। ऐसी दणा में अ्रचत-भक्त मानसपूजा से ही भगवान्‌ की आरा- 
धना कर सक्रता है । मानसपूजा के महत्त्व का दूसरा कारण यह है कि केवल बाह्य क्रियाकलाप 
से ही रामकृपा की प्राप्ति नहीं हो सकती । उसके लिए चित्त की तलल्‍लीनता आवश्यक है। इसी 
भावना से प्रेरित होकर तुलसी ने 'विनयपत्रिका'* में सांगरूपक के सहारे मानसिक आरती का 
विशद निरूपण किया है--- 


क्रियायोग की श्रा रती सानसिक आरती 
१. धूप १. विश्वरूप-सवेवासी भगवान्‌ की वासना 
२. दीप २. आत्मज्ञान 
प्रौढ़अभिमान और चित्तवत्ति” 
वर्तिका | दस करण: (इंद्वियाँ) 


“ले अतीत सनक लए का न कट लक न पल मन धरना + तन न न“ का न 


२. विं० ४८, रा० २|१२६।१-३ 
३. दे०--पट्सन्दभ , १० ६२५ 
४. रा० ३।३५।४-३| १६४ 
४५० योगोडत्र पन्चराजाबुकतः क्रियायोग: | क्वचिदत्र मानसपूजा च | -- पट्सन्दर्भ, ए० ६२६ 
&. दे०--वि० ४७ 
७, तु० दे०--येहि विधि लेसइ दीप तेजरासि विज्ञानमय | --रा० ७।११७ सो० 
उपर्युक्त विज्ञान-दीप का वर्णन ज्ञानमार्ग के अनुसार है | 
“विनयपत्रिका” (४७२) में उल्लिखित 'निजबोध” भविति का साथन दै | 
८ पं० श्रीकान्तशरण ने अन्य संस्करणों में मुद्रित 'चितथृत्ति छोीजें? के स्थान पर 'चित बर्ति छीजै? पाठ दिया 
है| थह पाठ अधिक समीचीन है | --दे०-- बि० ४७|२ पर सि० ति० 
8. अन्य संस्करणों में पाठ दै--असुभ-सुभ-कमे-छत-पूने दस बर्तिका 
पृं० श्रीकान्तशरण ने पाठ दिया दै--अछुभ-सुभ-कर्म-इत, कने दस बर्तिका 


भक्ति-निरूपण ३०५ 


घृत शुभाशुभ कर्म 
पावक त्याग 
प्रकाश सत्त्वगगुण 
अ्ंधकार-निवत्ति मोहादि-निवृत्ति 
३. नवेद्य ३. अतिशय विशद भाव 
४. तांबूल ४. प्रेम 
५. दीपावली-ती राजना ५. वेराग्य-विज्ञान-भक्रति 
६. शयन ६. विमलहृदथरूपी मंदिर में शांतिरूपी पर्यक पर 
श्रीराम का आराम 
परिचारिका क्षमा, करुणा श्रादि 


तुलसीदास की दृष्टि में भगवान्‌ राम ही अचचनीय हैं। उतकी अ्र्चता हो जाते पर सभी देत्रों 
की श्रचेना हो जाती है। श्रन्य देवों का अचन रामभक्ति के साधनरूप में ही कतंव्य है। उतका 
स्वतंत्र पूजन त्याज्य है। 

बंदम--नवधा भवित का छठा अंग “वंदन' है। “वंदन' का अर्थ है --नमस्कार। अर्थात्‌ 
भजनीय के प्रति भक्त के द्वारा किया गया प्रणाम 'बंदन' है। इसके दो रूप हो सकते हैं-- 
अचेनांग थौर स्वतंत्र । वंदन, यद्यपि, अ्रचेन के ग्ंगरूप में भी होता है तथापि उसकी स्वतंत्र 
सत्ता भी है। ग्रतएव नवधा भवितर में उत्तका पृथक्‌ विधान किया गया है। वस्तुतः अचेतांगहूप 
बंदन' को अचन' कहना ही युविति-संगत है, उसे 'वंदन' नहीं कहा जा सकता। अतएवं नारा- 
यण तीर्थ द्वारा की गयी परिभाषा अ्रधिक न्‍्यायोचित है--पूजा के बहिर्भूत नमस्कार को (जो 
गुरु, शालग्राम, प्रदिमा, भगवान्‌ और भगवदभकतों को किया जाता है) 'बंदत' कहते हैं। २ 

तुलसी के मुख्य वंदनीय राम हैं । परंतु उनके द्वारा किये गये वंदन का क्षेत्र बहुत व्यापक्र 
है। 'रामचरितमानस के प्रत्येक सोवान के आरंभ में लिखित मंगलश्लोकों एवं उसकी प्रस्तावना 
में सरस्वती, गणेश, शिव, पार्वती आदि देवताश्रों, रामनाम, वाल्मीकि, हनुमान्‌, कौशल्या 
आ्रादि भक्तों, गुरु, ब्राह्मणों और संतों एवं खलों तक की वंदना की गयी है। असज्जनों की 
वंदना में व्याजनिदा है। प्रतएव वह भवित का श्रंग नहीं है। 'वंदन' का अर्थ स्तुति भी है।* इस 
दृष्टि से विनयपत्रिका' और “'रामचरितमावस' में ग्रथित स्तुतियाँ विशेष द्रष्टव्य हैं। उनमें 
भक्ति, दर्शत भौर काव्य की तरंगायित त्रिवेणी का सरस आपूर है । 

दास्य-- भगवान्‌ स्वामी हैं, मैं उनका सेवक हँ--भ्रनन्यमक्त की इस अटल मति को 
दास्य * कहते हैं--- 

सो अ्रनन्य जाकें भ्रसि मति न टरइ हनमंत । 
उनका यह पाठ अधिक यक्‍तसंगत है | --दे०--वै० ४७|४ पर सि० त्ति० 

- बेन्द्रन नमरकारः | >पट्सन्दर्भा, 7० ४४१ 
, उदाहरण के लिए >-गीता, ११॥४०; भा० पु० ११|२।४१, ११।५।३४३, 
. बन्दनम्‌ पूजाबहिभू तनमसकारों गरुशाजग्रामप्रतिमाभगवभक्तानास्‌ | ->भ० च०, प० १४८ 
४. जैसे -“रा० १४१-१।५॥२ 
५. बन्दन स्तुतिः | --सुकता०, ७८८ पर केवल्यदीपिका 
६. तच्चश्रीविष्णोदासम्मन्यतवम्‌ | --पट्सन्दभ , पृ० ६४४ 
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३०६ तुलसी-दशेन-मीमांसा 


से सेवक सचराचर रूप स्वामि भगवंत ॥'* 
इस प्रकार दास्य' एक मनःस्थिति है, अभिमान है। अतः: तुलसी के सुतीक्षण ने राम से वर- 


याचना की--- 
अस धमिमान जाइ जति भोरें। में सेबक रघ॒पति पति सो रे ।* 

यद्यपि 'पादसेवन' और “दास्य' दोनों में ही प्रेम, सेवा, आत्मदेत्य, भगवन्महिमा आदि विश्ेप- 
ताएँ पायी जाती हैं तथापि दोनों विधाश्रों में स्वरूप, संबंध और साधन की दृष्टि से निश्चित 
भेद भी है। दास्य आभम्यंतर वृत्ति है। बाह्य उपचार उसके लिए आवश्यक नहीं है। 'पाद- 
सेवनभक्ति बाह्मक्रियाप्रधान है। भक्त की साधकावस्था में वह 'दास्य' का कारण हो सकती है 
और सिद्धावस्था में उसकी अभिव्यक्ति । दोनों में भकतभगवत्संबंध का भी भेद है। 'दास्य' में 
स्वामि-सेवक-भाव अनिवार्य है, किंतु 'पादसेवन' में नहीं। 'पादसेवन' के लिए बाह्य-साधनों, 
(शारीरिक-समर्थता ग्रादि) की अपेक्षा है लेकिन 'दास्य' के लिए नहीं। फिर भी दोनों में विरोध 
नहीं है। वे परस्परपूरक हैं । 

दास्य' के जो अन्य लक्षण बतलाये गये हैं वे भक्तिमात्र के सामान्य लक्षण हैं। दास की 
भाँति सकल कर्मों का अपंण, जिसका फल परमेश्वरप्रीति है, दास्य' है। दास में भगवत्ककर्य, 
आअनन्‍्यभाव, दैन्य, निःस्वार्थता आदि का होना अपेक्षित है । उसे शुत्ि, सुशील, और 
मनसा-वाचा-कर्मणा राम का सेवक होता चाहिए ॥* ये विशेषताएँ तुलसीदास और 
उनके काव्य में वणित सभी भक्तों की हैं । दास्य-भाव उनके भक्ति-सिद्धांत का मूला- 
धार है। अयोध्या के तिवासी', राम के सखा”, भरत, लक्ष्मण", हनुमान्‌ ”, जटायु”), 


१० रा० ४३ 
२. रा० ३११११ 
2. दास्पम दासस्थेव परनेश्वर्सतिकत पं सकश्षकर्माइपेएमू | ->]० च०, ए० १४८ 
४. रा० २४२०३।१, ७।२।५; दो० २७७, बि० १०११६ वि० १६०।१; रा० २३०१२ 
५. २० ३।१०|१, ७८६ 
६. जानत ६ सबही के मन की | 
तद॒पि काल ! करों बिनती सोइ सादर सुनडु दीन-हित जन की || 
ए सेवक संतत अननन्‍्य अति ज्यों चातकहि एक गति घन को | 
यह' बिचारि गवनहु पुनीत पुर दरहु दुसह आरति परिजन की || -->गी० २/७७१|१०२ 
७. जेहि जेहि जोनि करम बस अ्रमहीं | तह तहेँ ईसु देउ येह हमहीं || 
सेवक हम स््रामी सियनाहू | होठ नात येहु ओर निबाहू || --रा० २|२४।३ 
- मोरे सदन राम का पनडीं | रापु सुखामि दोतु सब जन हीं || --रा० २।२३४।१ 
कहु कपि कवडु झग़ाल ग॒ताई | सुमिरहिं मोहि दास की नाई || --रा० ७|५|८ 
, छुर नर म॒नि सचराचर साई । मैं पूछों निज प्रभु की लाई || 
मोहि समुकाइ कइडु सोइ देवा | सब तजि करों चरन रज सेवा || --रा० ३|१४|३-४ 
१०, तब माया बस किए भुलाना । तात॑ में नहिं प्रभु पहिचाना || 
एक मंद में मोहबस कुश्लि हृदय अज्ञान । 
पुनि प्रभु मोहि बिसारेउ दीनवंबु भगवान || --रा० ४।२ 
दपि लाथ बहु अउगुन मोरें । सेवक प्रझुहिं परे जनि भोरें ॥ 
- तुलसी प्रभु कूठे जोबन लगि समय न पोखो लेहों | 
जाको नाम मरत मुनि दुरलभ तुमहि कहाँ पुनि पेहों | --गी० ह१ह४ . 
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. सुतीक्षण', मनुशतरूपा* श्रादि और भगवान्‌ शिव भी? राम के दासभवत हैं । सिद्धांततः, तुलसी 
की भक्ति दास्यभक्षित ही है ।* पिता, गुरु शादि के रूप में भगवान्‌ की भावना भी 'दास्य' ही है। 
जिस प्रकार पिता-गुरु आदि पुत्र, शिष्य आदि के शुभवचितक, रक्षक श्र आदेशक होते हैं; 
उसी प्रकार भगवान्‌ भी। जिस प्रकार पुत्र-शिष्य आ्रादि पिता, गुरु आदि के कृपाभाजन, और 
आज्ञापालक होते हैं; उसी प्रकार भक्‍त भी । 

जब तक जीव भगवान्‌ का दास नहीं हो जाता तब तक उसे अ्रनेक दुःख ब्सहने पड़ते हैं। 
यह तुलसी का निजी अनुभव है।* दास्य' के संबंध से भजन महत्तर हो जाता है। दास्याभिमान 
मात्र से सिद्धि मिल जाती है, भजनप्रयास की कोई आवश्यकता नहीं ।* कौन ऐसा मृढ़ है जो 
दास्यभाव प्राप्त कर लेने पर प्रभुत्व की कामना करे ! ” दास्य की महिमा का कारण मनोव॑ज्ञा- 
निक है--भगवान्‌ और भक्त दोनों के केंद्रबिदु से। यह लोक की रीति है कि संघार के सभी 
स्वामियों को सेवक प्रिय होता है, और राम को भी अपना दास परमप्रिय है।' वे उसके दोषों 
पर ध्यान नहीं देते; उसकी रुचि का विशेष ख्याल रखते हैं ।* उसके शत्रु को दात्रु समफकर 
उसका प्रतिकार करते हैं; वे सेवक के वशवर्ती हैं।' भगवान्‌ का दास हो जाने पर भक्त निर्श्चित 
हो जाता है, उसका पोषण-रक्षण भगवान्‌ स्वयं करते हैं।'" इसलिए वह दास्य भक्ति का वरण 
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मुनि अगस्ति कर सिष्य सुजाना। नाम सुतीछन रति भगवाना || 
मन क्रम बचन राम पद सेवक | सपनेहुँ आन भरोस न देवक || --रा० ३|१०|१ 
२. जे निज भगत नाथ तब अहहीं | जो सुख पावहिं जो गति लहहीं || 
सोइ सुख सोश गति सोइ भगति सोइ निज चरन सनेहु | 
सोइ बिबेक सोइ रहनि प्रभु हमहि कृपा करि देहु || --रा० ११५० 
, बार बार बर मांगों हरषि देहु श्रीरंग | 
पद सरोज अनपायनी भगति सदा सतसंग || -रा० ७१४ क 
४. सेवक सेब्य भाव विनु भव न तरिश्र उरगारि ! 
भजहु राम पद पंकज अस सिद्धांत बिचारि || --रा० ७।११६ क 
५. जब लगि मैं न दीन, दयालु तें, में न दाल, त॑ स्त्रामी | 
तब लगि जो दुख सहेझें कह्ेउ नहिं जद्यपि अंतरजामी || --वि० ११३॥२ 
६. अस्तु तावद्‌ भजनप्रयासः केवलताह्शत्वामिम्वांनेनापि सिद्धिभ वति | तदेतद्यास्यसम्बन्धेनेव सर्वेमपि भजन 
महत्तर भवति | --घट्सन्दम , एृ० ६४४ 
७. को मूढों दास्पतां प्राप्य प्राभतं पदरमिच्छते | --परट्सन्दभ , १० ४२१, ५५१ 
सब के प्रिय सेवक येह नीती | मोर अधिक दास पर प्रोती | --रा० ७।१६।॥४ 
सुचि सुसील सेवक सुमति प्रिय कहु काहि ने लाग। --रा० ७|८६ 
सत्य कहों खग तोहि सुचि सेवक मम प्रान प्रिय | --रा० ७।८७ सतो० 
'रामहिं सेवकु परम पिआरा' (रा० २२१६।१) ओर 'ज्ञानों प्रभुद्दि विसेषि पिआरा? (रा० १।२२।४) में 
परस्पर विरोध नहीं ढे | इसका समाधान यद है कि दासभक्तों में ज्ञनी ओर ज्ञानियों में दासमक्त परम 
प्रिय है | 
&« दो० डसनदफ८ 
१०. मानत सुखु सेवक सेवकाई | सेवक बेर बेरु श्रविकाई || --रा० २२१६१ 
पेसेड प्रशु सेवक बस अहई | सगत हेतु लीला तनु यहई || --रा० ११४४।४ 
११, सेवक सुत पति मातु भपेनें | रहे असोच बनइ प्रभु पोसे || --रा० ४३२ 
प्रीति रामनाम सों, प्रतीति रामनाम की, प्रसाद रामनाम के पस्तारि पाय खूतिहों |--कवि० ७।६४ 
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३०्द तुलसी-दर्शन-मीमांसा 


करता है।' 
सख्य--नवधा भवक्ित का ग्राठवाँ भ्रंग सख्य' है। सखा के तीन लक्षण बतलाये गये है -- 
अहितकर कर्म करते से रोकना, मंगल कार में प्रवत्त करना और ग्रापत्काल में साथ न छोड़ना । 
इन सखिध्रमों से युक्त भगवान्‌ का भावन सख्य है। इसमें वंबुभाव की प्रधातता है। भक्त 
की यह भावना विश्वास की ही परिणति है।” तुलसी ने भक्त और भगवान्‌ के जिन विविध 
पंबंधों की कल्पनद की है 'सख्य' भी उनमें से एक है। राम ने सुग्रीव को मित्र और अमित्र के 
लक्षण बतलाये हैं।” उनकी प्रतिज्ञा 'सखा सोच त्यागहु बल छोरें। सब ब्रिधि घटब काज में 
तोरें ॥* उनके सभी सखाग्रों के प्रति चरितार्थ हुई है। सख्य के दो प्रकार हैं--मित्रवृत्ति और 
विष्वास | जहाँ भक्त के बंधुबत व्यवहार की चर्चा की गयी हो वहाँ मित्रवृत्ति-सड्य मानना 
चाहिए। तुलसी-साहित्य में राम के सखा-भक्‍तों का भी व्यवहार दासवत्‌ है; इसलिए उसमें 
इस प्रकार की सख्य भक्ति का निहरूपण नगण्य है। गीत्ावली' में राम को जगाने वाले राज- 
कुमारों और 'रामचरितमानस ' में राम को धनुय॑ज्ञमुमि दिखलाने वाले बालकों का राम-विषयक 
प्रेम मित्रवृत्ति का किचित्‌ निदर्शत माना जा सकता है।” सख्य का दूसरा प्रकार 'विश्वास' है। 
जहाँ बंधुवत्‌ व्यवहार का स्पष्ट वर्णत न होने पर भी सखिधर्मयुक्त भगवान्‌ की भावना के 
ग्राधार पर भक्त अपने भव्तिभाव का सखा की भांति अनोीपचारिक ढंग से निवेदन करता है, 
हाँ विश्वास-सख्य मानना चाहिए। सूर के साथ तुलपी की तुलना करते हुए यह वात प्रायः कद्दी 
जाती है कि तुलसी में वह खरापन नहीं है जो सूर में है। यह श्रंशत: सत्य है। 'विनयपत्रिका' में 
उन्होंने अपने आराध्य राम को काफी खरी-खोटी सुतायी है, कड़ी फटकार बतायी है, ललकार- 
पूर्ण चुनौती दी है-- 
क, परम पुनीत संत छोमल चित, तिर्नाह तुर्माह बनि झाई । 
तो कत बिप्र व्याथ गनिऊहि तारेहु कछु रही सगाई 
ख. महाराज रासादरयो धन्य सोई। 
गरुआ, गुनरासि, सरबग्य, सुकृती, सूर, सीलनिधि, साधु तेहि सम ने कोई ॥। 
उपल, केवट, कौस, भालु, तिश्िचर, सबरि, गीधर सम-दम-दया-दान-हीतने । 
नाम लिये राम किये परम पावन सकल, नर तरत तलिनके गुन-गान कीने॥। 
ब्याथ अपराध की साथ राखी कहा, विगले कौन मति भक्ति भेई। 


१. रा० २।२०४, वि? ७: |४, हलु० ३५६ 
२. सख्यम्‌ू--अहदितात्‌ प्र/तेषेवश्च हिले चेव प्रवर्तनम्‌ | 
ग्यूसने चापरित्यागश्त्रिविषं सखिलक्षणम्‌ | 
इत्यत्रोक्तस्य सखिधर्मस्य भगवस्तेन मावनस्‌ | --सुक्ता०, पृू० १२१ 
- यह स्मरण रखना चाहिए कि सख्यसक्ति स्वरूपतः रागानुगा हे | अतः इसके लिए विधिमार्ग अनपेलित हे | 
(द०--ह० २० सि० १|२]३७) ह 
४. र]० ४।७|१-३ 
५६ २० ४|७|५ 
६. ह० र० सि० १२१६, शा० भ० सू० २|२|७ पर भ० च० 
७, गी० १(३६-४०, रा० १|२२४।४-१।२२५)३ 
झ बि० 8१२२. 
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के श्र अंक? 200 हज: न हि बह व्म्कत क्ष्त्णूः की सक्माक पा हल कफ है है| 

कौत थो सोनजाज पिल अधम, कोन गजराज थों बाजपेयों॥। 
तल बाप आः १३  अधन्‍द, किट ्रप्क कक (क 2६ न] ५ कल जल 6 आहत आऋआंर8 कर्ज जे असफकृका.. अब्जकल कन्‍्जपीफ 2 
ग्‌. हों ऋब लो क रतांत सिहाश्य चतदत हुता न राबर जत। 

')क दब कक 

श्र तलसी ५ पक के हित + साथ अत लापिजााय तने हे 

शब लता पल रे वाधिह, साह मे जात सरप पारहाल एस ॥। 

च् ७९ ०५ 

घर 40 2० हक है श लि र:& पल कक । के (आन) आई किक 53 ँि 
घ. राखिय नाक सुधारर, तोब के डीएइयच मार, 


>ल्कभाफ लक का पकुमआा ० भय आ शव 8 ००ता रु ४ द्कू शक कक है (०-०० पा 
तुलसा कहां हूं क्षात्र रंख बारूबढार छाथा, 
रु कि 
कि साप-परिछा पी जाय जो : 
होल कातं साग्-माहझ्ा का माय आआाररजडला।। (3 


व गोस्वामी भ्रादि ने 'सख्य' को परमसेवानकूल, प्रेमदिसंभवानू और विशेषभावनामथ 
मानकर उसे 'दास्य से भी बतलाया है ।* मर्यादावादी तुलसीदास भवत और भगव 


३१ ध् 47५, जा" 


के ३ शत >>] हर कक द किन किक अत 278! लापानकन परी सो (० गरम अली... 2पम कक कं के! हे त्तूप कक हुआ. शत कुल गा है रू ! 
सभी संभव संबंधों में सेव्यसेवकर्भाव को ही सर्वोपिरि मानते हैं। दास्य का श्षष्ठता का मना- 
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वैज्ञानिक आधार यह है कि भगवान की महिमा और अपने देन्य के प्रति मिरंतर जागरूक दास- 
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भवत भक्ति के आदके से कभा च्यूव नहीं हो सकता; सखा के द्वारा, जाने-अनजान, भगवान्‌ के 
, यम हे के गे 
अनादर को सभावना बना रह सकता है । 


२ 


प्रात्मनिवेदन--नवधा भक्ति की नवीं विद्या आत्मनिवेदन' है। भक्तों एवं भवत्याचाय। 


ः प्रति भवत के श्रात्मत्तमपंण, आत्मनिवेदन, शरणागति या प्रयत्ति 
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का महत्व प्र कम 3 ्ट ए्य्‌ (दैन्य य हि आपका लि पका के 
का महत्त्व प्रतियादित करते हुए भक्त के कार्पण्य (देव्य ), श्रद्धावत्ता, सर्वधर्मा्थ काम-प रित्याय, 
। श्र हा ध्ू प्वस्् लक शा अल तक न गम कर हे यू 3 प ब्र्त ्त 
सर्वसंबंध-विच्छेद और भगवान के प्रति सर्वथा अनत्य भाव पर विशेष वल दिया है ।” भव्रत के 


५. 


द्वारा भगवान्‌ के प्रति सर्वतोभावेन अपने शरीर आदि का एक मात्र उसी के भजनाथे किया गया 
श्रपण आत्मनिवेदरन है। उस निवेदितात्मा भकत का कार्य स्वार्थरहित है। उसको सारी चंष्टाए 
भगवान के अर्थ होती हैं । उसके सभी साधन शोर साध्य भगवन्त्यस्त दो जाते हैं । उसके आत्म- 
समर्पण की उपमा गोविक्रम से ही दी जा सकती है। बैल को बेच देने के बाद विक्रेता निश्चित 


#भ) 


हो जाता है। उस बैल की जीविका की जिता क्रेता को करनी पड़ती है । बल भी जो कुछ करता 
है उसी क्रेता के लिए।* इसी प्रकार भगवान्‌ को आत्मसम५ण कर देये के बाद भवत चितामुकत 


(|, | “ हार 
हि ध दि (3 । (० | < 


२. बिं० २४ १ 


3. वि० शप्ृद|[४ 

४. सख्यन्तु परमसेबानुकूलमिल्पादीबत इति |, 

ग्रमविखम्भवत्‌ भावनामवलन दास्यादयतमलापेदया |  “पसस्भ, ६० ६४० 
सवंबभान्परितज्य मामेक शरण जज । गीता, १८६५ 

भवनत सबभूतानां शरण शरण गत | 


परतकता मया लड़ा मेत्रारो थे बनानि वे |। “वाए र० ६88५ 
पत्तर मातर दारानू्‌ पुत्रानू बच्चन सखनू गरूनू 
ने 


४, 


हि 


रस्तानि पनवान्यानि छलेबाणिच गह्ाणि ले | 

सवधमाश्च संत्यज्य सककामाश्च साक्षरान्‌ क्‍ 

लोकविक्रान्तवरणों शरण तेड्ज विमो। -“-शरणागतिगयम?, स्तोन्ररत्नावजी, भाग २, 
आतनिवेदनम्‌ -नावाशवादि स्थानोयस्य खसप देहादित उबातस्व तदेकचजलाब विक्रसस्थानय तरिमर 


यत्र तदभरणपालनविन्तावि खयन कियोो | एवदेवार्पणपूर्वक करशम ! बचा कस्मेकि 
दानमिति | -+भ० च०, पृ० ४४४ द ा 
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हो जाता है।' वह जो कुछ करता है वह सब भगवान के लिए | उसके कल्याण का सारा उत्तर- 
दायित्व भगवान्‌ को ही सँभालना पड़ता है । 

भागवतकार ने भक्त की जिस मानसिक भावना को आत्मनिवेदन' कहा है उसी को पांच- 
रात्र आगम, 'शरणागतिगद्यम' आदि में शरणागति' कहा गया है। में अपराधों का घर हूँ 
भ्रकिचन हूँ, निराश्रय हूँ, तुम्हीं मेरे उद्धार के लिए उपाय बनो--भगवातन्‌ के प्रति प्रार्थी की 
एतादशी चित्तवृत्ति को शरणागति' कहते हैं। यद्यपि शरण शब्द का सामान्य प्रयोग ग्राश्रय- 
स्थल, आश्रय की क्रिया और आश्रयदाता व्यक्ति इन तीनों ही अर्थों में किया जाता है,वथापि भक्ति- 
शास्त्रीय चितन-क्षेत्र में उसका अथे है--इष्ट की प्राण्ति कराने वाला एवं झनिष्ट का निवारक 
ग्राश्नवणीय चेतन ।* 'शरणागति' में प्रयुक्त 'आगति' का व्यवहार भी विचारणीय है। वौद्ध धर्मे- 
दर्शन में शरण-गमन की महिमा सर्वत्र स्वीकार की गयी है।” गीता" में भी भगवान्‌ ने 'शरणं 
गच्छ* श्रौर 'शरणं ब्रज' का भ्रादेश किया है। वाल्मीकि के विभीषण ने भी कहा है--भवन्‍तं सर्ब- 
भूतानां शरण्यं बरणं गतः । 'शरणंतेषब्नज विभो। का प्रयोग करके रामानुज ने भी इसी रीति 
का अनुसरण किया है। 

स्वाभाविक प्रइन उठता है--शरणागति' क्‍यों ? 'शरणगति' क्‍यों नहीं ? जीव लोक को 
त्यागकर ईश्वर के पास जा रहा है, आ नहीं रहा है। ग्रतएवं 'शरणगति' ही भ्रधिक समीचीन 
होना चाहिए। समाधान यह है कि दृष्टि-भेद से दोनों ही ठीक हैं। जहाँ संसार या संसारग्रस्त 
जीव को केंद्रबिदु मानकर भगवान्‌ की शरण का विलोकन किया गया है वहाँ गम और "ब्रज 
का प्रयोग ही उपयुक्त है। परंतु जब ईश्वर या ईश्वरप्रपन्त जीव के केंद्रबिदु से जीव के संसार- 
परित्याग-रूपी कर्म की ग्रभिव्यंजना की जाती है, तब उसे 'आागति' कहा जाता है। वस्तुत: जीव 

भगवान्‌ से कहना चाहता है--मैं श्रापकी शरण में आरा गया हूँ। 'शरणागति', 'प्रपत्ति', और 

न्यास समानार्थक हैं। अनन्यसाध्य भगवरत्प्राप्ति में महाविश्वासपुर्वंक भगवान्‌ को ही एकमात्र 
उपाय समभकर प्रार्थना करते हुए रहना ही 'प्रपत्ति' है और इसी को 'शरणागति' कहते हैं ।* 


१. को करि सोचु मरे तुलसी, हम जानकीनाथ के हाथ बिकाने | --+कवि० ७|१०५ 
जग में गति जाहि जगत्मति की, परवाह है ताहि कहा नर की | --कवि० ७|२७ 
२, भ्रहमस्म्थपराधानामालयोइकिंचनोडगतिः | 
लमेवोपायभूतो में भवेति ग्राथनामतिः || 
शरणागतिरित्यकता सा देवे5स्मिन्अयुज्यतामू || --अहि० सं० ३७|३००३१ 
३२. इष्टस्य प्रापकतया अनिष्टस्य निवारणतया समाश्रयणीयः चेतनः शरणम्‌ | --गीता, ६|१८ पर र[० भा० 
४, दे--बोद्धधमंदशंन, ए० ३८६; बौद्धदशेन तथा अन्य मारतीय दर्शन, पृ० २४७ 
५- गीता, १८।६२ 
६. अ्रहि० सं? ३७]३ १-३३, ३६ 
७, अनन्यसाध्ये स्वाभीष्टे महाविश्वासपूर्व कम्‌ | 
तदेकीपायतायाब्व प्रपत्तिः शरणागतिः || --पांज्चरात्र-विष्वक्तेनसंहिता 
“कल्याण, साथनाइछु, ए० ६३ पर उदधुत 
शरणमभहं प्रपचें--श्वे० उ० ६|१८ 
मां प्रपचन्ते --गीता, ४] १ १ 
मामेव ये प्रपचन्ते--गीता, ७| १४ 


भक्ति-निरूपण ३११ 
श्रीनिवासदास ने न्यासविद्या को प्रपत्ति' कहा है।' न्यास आत्मनिवेदन' की ही दूसरी 

संज्ञा है. इसी लिए उन्होंने 'प्रपत्ति' को 'भक्ति का अश्ंग बतलाया है। यहाँ भक्ति” का तात्पर्यार्थ 
वेष्णवाचारनिष्ठ वेधी भक्ति है। 'भक्ति' के परिनिष्ठित व्यापक अर्थ में 'प्रपत्ति' का भी अंतर्भाव 
है। अतएव 'प्रपत्ति के दोनों भेद आते और दुप्त' अथवा '्रपत्तियोग' की दोनों विधाएँ 'गाते- 
प्रपत्तियोग' और दुष्तप्रपत्तियोग' तुलसी के भक्तियोग में ही समाहित हैं। म॒क्तिपद की प्राप्ति 
के लिए भगवत्प्रसाद आवश्यक है और नगद तन साद के लिए उसके (भगवान के) प्रति द॑न्‍्य या 
आत्मसमर्पण आवश्यक है। यही कारण है कि मूढ़, नराधम, मायाग्रस्त और असुरप्रकृति जनों 
को प्रपत्ति में अ्रसमथ बतलाया गया है ।४ पांचरात्र आ्रागम में शरणागति के दो प्रकार बतलाये 
गये हैं--मानसिक और कामिक ।* वस्तृुतः: मानसिक शरणागति ही शरणागति है। कामिक 
अनुष्ठान तो उसी का श्राचा रनिष्ठ व्यावहा रिक पक्ष है, प्रपन्‍्त भक्त की चित्तदशा की क्रियारूपा 
ग्रभिव्यक्ति है । 
शरणागति की छः: विधाएँ बतलायी गयी हैं-- 

घोढा हि वेदविदधो वदन्‍्त्येव॑ महामने ॥॥। 

ग्रानक्ल्यस्य संकल्प: प्रातिकल्यस्प वर्जनस । 

रक्षिष्पतीति विश्वासों गोप्तृत्ववरणं तथा ॥। 

आत्मनिक्षेपका्यंण्ये पड़िवथा शरणागति:।” 
इन छः: विधाश्रों का मनोवज्ञातिक क्रम है। श्रतएवं इन्हें शरणागति के सोपान या अंग कहना भी 
अ्युक्तिसंगत नहीं है। श्रीतिवासदास ने न्यासविद्या प्रपत्ति के प्रसंग में उपर्थकत हढ: अ्रैथों को 
पाँच के ही अंतर्गत रखा है।* उन्होंने अहिबु ध्न्यसंहिता' की अंतिम दो विधाओं का एफ में है 
समाहार कर दिया है। श्रात्मनिक्षेप की भावना सभी में अनिवार्य है, इसलिए कार्पण्प को आत्म- 
निक्षेपविशिष्ट कहना सामान्य दृष्टि से आपत्तिजनक नहीं है। फिर भी सक्ष्मद्ष्टि से पडिबय- 
प्रतिपादन ही वांछनीय है। यद्यपि प्रत्येक प्रकार की शरणागति में अन्य सभी प्रकार की भाव- 
नाञ्रों की निहिति है तथापि उसकी अ्भिव्यंजना में विधाविशेष की प्रधानता के कारण ही उसे 
छः नाम दिये गये हैं । 

१. आनुक्ल्यस्यथ संकल्प:---यह भक्‍त की वह भावना है जिसमें भगवान्‌ के प्रति सदेव अनुकूल 

वने रहने की निर्चयात्मक अ्रभिव्यक्ति की जाती है । संकल्प का यह भाव शरणागति की मनो- 


तमेव शरण गच्छू --गत्ता, १८।६२ 
मामेक शरण बन --गीता, १८६६ 

१. न्यासविद्या प्रपत्ति: | --यतीर्द्र ० पृ०, 88 

२. भवित: परगवितपरणानपरमसपितरूपक्रमदती प्रस्यक्ििका | “यप्तीर! ०, प० ६७ 

$. गंता, १८५६, ५५ 

४. मक्तानां देग्वमेंवेक हरितोपसापताथनम्‌ | --सुबाधिनी, फलप्रकरण, ४२३ दे०- श्र ०, पू० ५४४ 
गीता, ७।१५ 

५५ ७०-“भा० त०, ६० ६११-९४३६ 

७. अहि० सं० ३७|२७-२६ 

८. दे० “यतौन्द्र ०, 9० 88 

४. मुनि कह में बर कबहुँ से जांचा | समन ने पर झूठ का साथा || 
तुन्ददि मोौक लागे रघराई | तो मोहि देहु दास सुखदाई || -“-रा० ६१६३३ 8 
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भगवत्प्रसाद का पात्र बता देता है । भगवान्‌ के प्रति अनुकूलता का भाव रखते वाला भवत आगे 
चलकर स्वेभूतानुकूल हो जाता है--- 
सीय राम मय सब जग जायी। करों प्रनाम जोरि जुग पानी ॥॥' 

इस प्रसंग में यह बात स्मरण रखने योग्य है कि जहाँ भक्‍त की भजनीय के प्रति अनुकूलता का 
निहूपण होगा वहाँ शरणागति' होगी कितु जहाँ भक्त के प्रति भगवान्‌ के आ्रानुकण्य को ब्यंजना 
होगी उसे 'शबव्किपात या अनुग्रह कहा जाएगा। भक्‍त की मनो5वस्था ही शरणागति है, भग- 
बान्‌ की नहीं । पहली साधन है और दूसरी उसका साध्य। अ्तएव दोनों में कार्य-क्रारण-संबंध 
भी है। 

२. प्रातिकुलस्य व्ञगस--भगवान्‌ के प्रतिकूल व्यक्ति, भाव, चर्चा, वस्तु श्रादि से पराड- 
मुख रहना । यह वस्तुत: अनुकलता के संक्रल्प का ही व्यतिरेकी प्रतिपादन है। इसी भावता की 
पराकाष्ठा पर पहुँचकर तुलसी ने कहा है--- 

जाके प्रिय न राम-बेदेही । 
सो छाँड़िये कोटि बरी सम, जद्यपि परम समेही ॥* 
भक्त भूल करके भी भगवान्‌ की आज्ञा का उल्लंघन नहीं कर सकता | प्राकृतिक पदार्थों के शाश्वत 
गुणों में उलट-फेर हो सकता है, परंतु भक्त अपने आराध्य के प्रतिकूल नहीं जा सकता; और 
यदि कोई उसके विषय में अ्न्यवाभावन करता है तो वह नरक का अधिकारी होता है । कोौशल्या 
की भरतविषयक काव्यमयी उक्ति इसी भाव की विवृति करती है -- 
बिधु बिष बमइ स्वइ हिमु आगी। होह बारिचर बारि बिरागी। 
भएँ ज्ञानु बद सिट॒ह न सोहु। तुम्ह रार्माह प्रतिकूल न होठ ॥। 
मत तुम्हार येहु जो जग कहहीं। सो सपनेह सुज सुगति न लहहीं ॥४* 
भरत की ग्लानि भी प्रातिकूल्यव्जंव की भावना का उत्कृष्ट उदाहरण है ।* आझादर्श भक्त भग- 
वान्‌ की प्रतिकूलता का त्याग करके ही संतुप्ट नहीं होता, वह भगवान्‌ के विरोधी समभे जाने 
वालों का भी वर्जन करता है।'* जो राम के अनुकूल नहीं हो सका, जो राम-भक्षित के प्रतिकूल 
आचरण करता है, उसका जीवन व्यर्थ है। भगवत्संबंधी प्रतिकूलता का परित्याग करने वाला 
सहज सनेह स्वामि सेवकाई | स्वार्थ छल फल चारि विहाई || 
अज्ला सम न सुसाहिब सेवा | सो प्रसादु जनु पावह देवा || --रा० २।३०१।२ 
१. रा० १८१ 
२. रा० २।२६७।१, २।३०७।२, ४।४|१, ५।३३, ६।५६॥४, ६।१०७ 
३. विं० १७४ [१ 
४. रा० २(१६६।१-२ 
५ रामविरोधी हृदय तें प्रगट कीन्द बिधि मोहि | 
मो समान को पातकी बादि कहां कछु तोहि || --रा० २।१६२ 
ओर भी० दे०--रा० २।१६७३-२।१६८।४, रा० २१८१६ 
&. तज्यों पिता प्रहलाद बिभीषन बंधु भरत महतारी | 
बलि गुरु तज्यों कंत ब्रजबनितन्दि भये मुद्मगलकारी || --बि० १७४२ 
७, कृमि? ७|४०-४ ५ 


भवक्ति-मिरूप ग ३१३ 


भक्त विकास की उच्चतर थूमि पर पहुचकर समस्त विश्व के श्रति विराधभाव का भी सवधा 
त्याग कर देता है--- 
मिजग्र भुमप्र देखाँहि जगत केहि सन करहिं बिरोध ।' 

३. रक्षिष्यत्तीति विद्यात्:---भक्तत का यह अ्रडिग विश्वास है कि भगवान्‌ रक्षक हैं, वे सदा 
से भक्तों की रक्षा करते आये हैं और करेंगे । भगवान्‌ को भक्ति के श्रालंवनछूप में अ्रहण करने के 
लिए भज्ञत के मन में इस महाविश्वास का होना आवश्यक है। तुलतधी की इस प्रतीति का अनेक 
स्थलों पर तलस्पर्शी उपस्थापन हुआ है; उदाहरणार्थ--- 

क. सुभिरत भीरघुबीर की बाहे ।'' 
कलपलताहु की कलपलताबर, कामवुहहु की कामद॒ह हें ॥। 
रमायत-झारत प्रनतति को दे दे अजय पद श्रोर निबाह 
करि शआ्राई , करिह, करती हैं तुलसिदास दासान पर छाहे॥। 
ख. आरत के हित नाथु श्रनाथ के रामु सहाय सही दिन गाढ़ें ॥॥ 
ग. पापतें, सापतें, ताप तिहूँ तें सदा तुलसी कहूँ सो रखवा 

४. गोप्तस्वे बरणभ्‌ू--यह उपर्यक्त तीसरी विधा का कार्य है। भक्त भगवान्‌ के रक्षक-रूप 
की कल्पना मात्र करके संतोष नहीं कर लेता । वह उसका अपने रक्षक-रूप में वस्तुत: वरण भी 
वारता है। यह मानवमात्र की सहज प्रवत्ति है कि बह कष्टों से च्राण पाने के लिए समर्थ की शरण 
में जाता है। भक्त की दुष्टि में तो सर्वसमय भगवान्‌ ही गोप्ता हैं-- 

क. ताहि वें श्रायो सरन सबेरे ।'*' 
तुध सम ईस कृपालु परम हित पुनि न पाइहों हेर ॥। 
यह जिथ जानि रहौं सब्र तजि रघुबीर भरोसे तेरे। 
लसिदास यह बिपति बाग्रो तुर्न्हाह सो बने निबेर॥॥ 
ख. नाहिने नाथ ! श्रवलम्ब सोहि आनकी । 
करम मन बचन पन सत्य करनानिधे, एक गति राम ! भवदोय पदन्नान को ॥* 
ग. हुपीकेश सुनि नाउ जाउ बलि, श्रति भरोस जिय मोरे । 
तुलसिदास इंद्रिय-संभव दुख हरे बर्निहि प्रभु तोरे ॥* 
५, आत्मनिक्षेप:---जब भक्त गोप्ता के रूप में भगवान्‌ का वरण कर लता हू तब वह 
० ७छ|शश्श्स्त 
/. कमश:-गो० ७।१३।१, ८-६; कवि० ७५४) इनु० १8 
ओर भी ६०--रा० २१८३, ४३२३ बि० १७०।७; गी? २।६५।२ धसु० ६8; 
स्वामी की लव॒क-ितत केलु निज साई-दोहार । 
में मति-तुला तीलि देखी भश मेरेदि दिसि गरुआ।ई || 
एतेहु पर दित करत नाथ मेरो, करि आये, अरु करिई | 
तुलसी अपनी भर जानियत प्रभुद्दि कनोझ भरिदें || --वि? १७१६-०७ 
३. वि० १८७) १-४ 
४. वि० २०६१ 


वि० ११६४१ 
भोर भी दे०--बवि० १०१, १४५|६०७, १७१, २३२, २५३, २७३; कंचि० ७|४०,१ ०४८ गों० २।७४३१ 


हसु० २३ 


+ आन 


३१४ तुलसी-दशन-मोमांसा 


मनसा-वाचा-कर्मणा अपने को तथा अपने सर्वस्व को भगवान्‌ के चरणों में न्‍्यस्त कर देता है । 
उसकी इस दक्षा को आत्मनिक्षेप' (आ्रात्मतमपंण) कहते हैं--- 
क. सत्र की बचन की करमस को तिहूँ प्रकार 
तुलसी तिहारो तुम साहेब सुजान हौ॥।' 
ख. श्री रधबीर निवारिये पीर रहों दरबार परो लि लूलो ॥* 
ग. नातो-नेह नाथ सो करि सब नातो नेह बहैहों। 
यह छर भार ताहि तुलसी जग जाको दास कहेहों ॥॥* 
आत्मनिक्षेय' के साथ-साथ दिन्य' की मामिक अभिव्यक्ति स्वया अनिवार्य एवं स्वाभाविक 
है 
क. जेहि गन तें बस होहु रीफि करि सो मोहि सब बिसर्‌यो । 
तुलसिदास निज भवनद्वार प्रभु दीज रहने परयो॥* 
ख. सातु मते महुँ सानि समोहि जो कछु कर्राह सो थोर। 
श्रव ग्रवगन छुमि आदरहि समुक्ति आपनोी श्रोर ॥ 
जो परिहर्शह मलिन मनु जानी। जो सतमार्नाहु सेवकु मानी ॥ 
भोरे सरन राम की पनहीं। रात स॒स्वासि दोसु सब जनहीं ॥* 

६. कार्यग्यप्त--अत्यंत दीनता को 'कार्पण्य' कहते हैं। भक्त, विशेषकर तुलसी-जसा दास- 
भक्त, भगवान्‌ को परम महान्‌ और अपने को परमदीन मानकर उसके प्रति आत्मनिवेदन करता 
है । यों तो तुलसी ने अपनी सभी क्ृतियों में अपने तथा अपने वर्ण्य भक्तों के कार्पण्य का विशद 
निरूपण किया है कितु उनकी 'विनयपत्रिका' तो उनके कार्पण्य का ही निदर्शन है। फाव्य की जो 
रमणीयता, भर्वितरस का जो प्रवाह, कला की जो मर्मस्पशिता, तुलसी की कार्पण्यनिरूपक 
पंक्तियों में है वह इस महामहिम भक्त कवि की उत्तमोत्तमता का ज्वलंत प्रमाण है। इस दन्य- 
निवेदन में कहीं तो तुलसी ने भक्त की हीनता, झसमर्थता, पाप आदि पर ही विशेष बल दिया है' 
और कहीं भकतविषयक दीनता की तुलना में भगवान्‌ की महिसा का भी समान रूप से अति- 


रंजित ख्यापन किया है ।* 


१. हसलु० ६४ 
२. हनु० १६ 
बि० ११४[४ 
वि० ६१।५ 
रा० २।२३३-२।२३४।१ 
तऊ न मेरे अध-अवगुन गनिह्दें | 
जो जमराज काज सब परिहरि इहे ख्याल उर अननिहद || 
चलिहें छूटि पुज पापिन के, असमंजस जिय जनिदें || 
देखि खलल अधिकार प्रभू सों भरि भलाई भनिदें || 
हँसि करिहें परतं।ति भगत की मगत-सिरोमनि मनिहँं || 
ज्यों त्यों तुलसिदास कोसलपति अपनायेहि पर बनिहें || “-वि० 8५ 
ओर भी दे०--वि० ६६२, १०६६, ११४१, १५६१-०४, २५२५, केबिं० ७|द८ 
७० माधव! भों समान जग माहीं | 
सव बिधि हीन मलीन दीन श्रति लीनविषय कोउ नाहीं ॥ 


बम 


भक्ति-निरूपण ३१४ 


मानसिक दरणागति को कार्यान्वित करने के लिए वष्णवतंत्र में पंचक्र्त के व्यावहारिक 
अनुष्ठान का भी विधान किया गया है। भगवान्‌ की पूजा के निर्मित दिन-रात को पाँच भागों 
में विभक्‍त करके जिन पाँच कर्मो के पालन की विधि बतलायी गयी है उन्हें शास्त्रीय भाषा में 
अभिगमन', उपादान , 'इज्या, अध्याय” और योग कहते हैं।' तुलधीदास ने अपने सर्वतंत्र- 
स्वतंत्र भवितपथ को इस प्रकार के कर्मो के बंधन में जकड़ना उचित नहीं समझा था। अतएव 
उनके साहित्य में इन आचारों की सुनिश्चित व्यवस्था ढढ़ना उचित नहीं है। फिर भी उनके 
पुराणनिगमागमसंमत निरूपण में उपयु कत पाँच कर्मों की मान्यता अनेक स्थानों पर अनेक रूपों 
में स्वीकार की गयी है। इन कर्मों में तुलसी की आस्था है, यद्यपि वे इन्हें शरणागति के लिए 
आवश्यक नहीं मानते । इसीलिए विविध प्रसंगों में यथावसर उन्होंने इन कर्मा की श्रेष्ठता 
प्रतिपादित की है। मन, वचन और कर्म से जप ध्यान आदि के द्वारा भगवान्‌ के प्रति अभिमुख 
होना अभिगमत' है। भगवान्‌ की पूजा के लिए पुष्प, अध्ये, नेवेद्य आदि सामग्री का संग्रह 
करना 'उपादान' कहलाता है। विहित नियमों के अनुसार भगवान्‌ की पूजा-श्रर्चा को 'इज्या 
कहते हैं। वेष्णव ग्रंथों के श्रवण, मनन तथा श्रावण का नाम अध्याय है। राजा राम ने भी 
इस कर्म का नियमपूर्वक पालन किया है ।* पतंजलि के द्वारा प्रतिपादित श्रष्टांग योग का अनु- 
प्ठान योग है।* 

तुलसी के साहित्य में प्रतिपादित ग्रात्मनिवेदन की कतिपय विशेषताएं अ्रवेक्षणी य हैं । तुलसी 
और उनके द्वारा निबद्ध सभी पात्रों में शरणागति की भावना भरपूर है। उसके लिए अनन्य- 
भाव आवश्यक है। उसमें मानसिक और कामिक (वाचिक-समेत) का कोई भेद नहीं है । सभी 
भकक्‍त मनसा-वाचा-कर्मणा भगवान्‌ के शरणागत हैं। विशिष्टाहत-मत में भक्ति श्रीर प्रपत्ति दो 
भन्‍न मोक्षसाधन के रूप में स्व्रीकृत हैं।” अ्रष्टांगवान और साधनसप्तकजन्ध भवितियोग सभी 
के लिए संभव नहीं है। भ्रतएवं जो वेदपाठ, मंदिरादि का निर्माण और तीर्थाटन आ्रादि नहीं कर 


तुम सम हेतुरहित कृपालु आरत-हित ईस न त्यागी | 
सब प्रकार भ॑ कठिन, मृदुल हरि, ४ विचार जिय मोरे | 
तुलसिदास प्रभु मोह-स खजा, छुटिद्दि तुम्दारे छोरे || --बि० ११४।१-५ 
तुम सम दीनवंधु, न दीन कोड मो सम, सुनहु नृपति रपराई | 
मो सम कुव्लि-मौलिमनि नहिं जग, तुम सन हरि ! न हरनकुटिलाए || 7 बिक श४११-४ 
लुम-सम ग्यान-निधान, मोहि सम मूह ने आन पुराननि गायो | 
तुलसिदास प्रभु ! यद विचारि जिय कीजे नाथ उचित मस भायों || --बि० २४४५ 
१. जया० सं० २२६८-७४, ञज० सू० २।२/४२ ओर उस पर शा० भा० 
२. यथा--रा० २।१२६।३ 
३. यथा--+र]० १।२२७।१२, १।२३७॥।२ 
४. यथा--+रा० २।१२६।२; 
राम के द्वारा शिव ( रा० ६२।३ ) तथा सीता के द्वारा गिरिजा (रा० १२२८।३) का पूजल भी पांचरान 
आगम के विधि-विधान के अनुसार न होने पर भी 'इज्या? के अंतर्गत माना जा प्कता दे | 
पर ० ७|२६।२,४ 
६० ० ३।282१, ७|१५१७ के 
७, यतीन्द्र ०, ० १००७ 
४. यंतीनद्गर०, १० ६५-६६ 


३१६ तुलसी-इर्शन-मी सांसा 


सकते उन असमर्थ जनों के लिए प्रप्तियोग का विधान किया गया है। तुलपीदास को इस प्रकार 
< 


का कोई भेद मान्य नहीं है। वे भक्ति और प्रपत्ति को अभिन्‍नत मानते है । उनकी दृष्टि में प्रवृत्ति 
भक्ति का अनिवार्य धर्म है। जो भगवान्‌ के शरणागत नहीं हुआ वह भवत है ही नहीं। यदि 


क््त 

तुलपी वर्णाश्रमधर्म के सबल समर्थक हैं तथापि उनके द्वारा प्रतिपादित हरिभक्तिपथ किसी के 
लिए वर्जित नहीं है । उनके राम एक श्रोर लक्ष्मण को भक्तियोग का उपदेश करते हुए वर्याक्षम- 
धर्म, अर्चन आदि की ग्रावश्यकता पर बल देते है तो दूसरी श्रोर शव री को इत सत्र झ्ाचारों से 
स्वतंत्र भक्ति का श्री निर्देश करते हैं। यह उनका उदार दृष्टिकोण है। उन्होंने नामभक्ति एवं 
नामशरणागति को जो गौरव प्रदात किया है वह उनकी इस दृष्टि-व्यापकता की और भी पुष्टि 
करता है। 

कहीं-कहीं पर तुलसी ने चार प्रकार के उपायों की चर्चा की है। 'रामचरितनानस में 
उन्होंने चारों युगों में भव-तरण के चार भिन्‍न साधन बतलाये हैं ।' 'कवित।वली' में भी उन्होंने 
कर्म, ज्ञान और उपासना के अभाव में कलियग के लिए चतुर्थ मार्ग के श्रवल्ंवन का संकेत किया 
है।' 'दोहावली' में भी उनका यह मार्गचतुष्टय-संबंधी विचार व्यक्त हुआ्ना है 

करमठ कठमलिया कहेँ ग्यानी ग्यान बिहीन । 
तुलसी त्रिषय बिहाह गो राम ढुआरं दोन ॥* 

कहा जा सकता है कि इस सबसे यही निष्कर्ष निकलता है कि तुलसी को मोक्ष के चार उपाय 
मान्य हैं--कर्म, ज्ञान, भवित और प्रपत्ति । हमारी स्थापना इससे भिन्‍त है। यह बात हम पहले 
ही स्पष्ट कर चुके हैं कि मोक्ष के वस्तुतः दो ही उपाय है--ज्ञान और भवित । अन्य उपायों का 
प्रंतर्भाव इन्हीं दो में हो जाता है। जहाँ इन दोचों के अंगों या साधनों का मोक्षोपाय-रूप में वर्णन 
हुआ है वहाँ तुलसी का उद्देश्य उनका गौरव प्रदर्शित करना ही रहा है । कर्म तो ज्ञान शौर भक्ति 
का साधन होने के कारण साधन का ही साधन है। प्रपत्ति भी तुलसी को स्वतंत्र उपाय के रूप 
में मान्य नहीं है। जहाँ कही भी उन्होंने सेद्धांतिक रूप से मोक्षोपायों का निरूपण किया है वहाँ 
प्रपत्ति का उल्लेख नहीं है । यह भी ध्यान देने की बात है कि तुलसी के संपूर्ण साहित्य में 'अ्पत्ति 
या 'प्रपन्न' शब्द कहीं भी नहीं ञ्राया है। यदि प्रपत्ति को वे स्वतंत्र मोक्षमार्ग के रूप में मानते 
तो उसका उस रूप में उल्लेख अ्रवश्य करते। यद्यपि उन्होंने 'श्रात्मनिबेदन' का व्यवहार भी 
कही नहीं किया तथापि 'ख्रवणादिक नव भगति कह देने से उनकी आत्मनिवेदन-विषयक 
मान्यता सिद्ध हो जाती है। 'सरन और 'सरनागत' का प्रयोग उन्होंने वारंबार किया है।* कितु 
यह 'सरन' शब्द भवित-भिन्न प्रपत्तिमार्ग का पर्याय नहीं है। यह भक्ति” की ही एक विशेषता 
है, उसका अनिवार्य अंग है। भक्ति दुतचित्त की भगवदाकारता है, भगवान्‌ के प्रति परमप्रेम है। 
और आत्मसमर्पण अर्थात्‌ भगवच्छरणागति उस प्रेम की आवश्यक शर्तें है। तुलसी ने 'भविति' 
के अतिरिक्त 'प्रपत्ति या शरणागति' सरीखे किसी उपाय की विशज्ेषताओों का अलग से के 
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३१८ तुलसी-दर्शन-मीमांसा 


सोइ झअतिसय प्रिय भामिनि मोरें। सकल प्रकार भगति बढ़ तोरें ॥' 

यही एक नवधा भक्त है, जिसका व्यवस्थित रूप से प्रतिपादन तुलसी ने जमकर किया है।' 
उनकी दृष्टि में भक्रित-विद्यात्रों या साधनों के इस वर्ग का विशेष महत्त्वपूर्ण स्थान है। यह बात 
ध्यान आकुष्ट किये बिना नहीं रहती कि तुलसी ने 'भागवत"-प्रतिपादित भक्ति की श्रवण आदि 
नवविधाग्रों का उस प्रकार व्यवस्थित उपस्थापन नहीं किया जिस प्रकार भागवतकार या उनके 
अनुवर्ती आचार्यो ने किया है। एक स्थान पर उन्होंने भगवान्‌ राम के मुख से लक्ष्मण के प्रति 
स्रवणादिक नव भगति' कहलांकर उसकी अभिव्यंजना की है। तथा अन्य स्थलों पर विभिन्‍न 
संदर्भो में प्रकारांतर से श्रवण, कीर्तन झ्रादि नवप्रकारों की श्रेष्ठता, साधनता आदि का अभिधा 
या व्यंजना द्वारा कथन किया है। 

अध्यात्मरामायण' की नवधा भक्ति और 'भागवतपुराण की नवधा भज्ित का तुलतात्मक 
विहगावलोकन अपेक्षित है। केवल कीत॑व और अर्चंन उभयनिष्ठ है । अन्य अनेक बातों में 
स्वरूप और लक्ष्य की दृष्टि से, दोतों परस्पर बहुत कुछ भिन्‍न हैं--- 


भागवतप्राण श्रध्यात्मरामायण 

१. इसका क्षेत्र संक्रुचित है। अ्र्चन, पाद- १. इसका क्षेत्र व्यापक है। किसी भी प्रकार 

सेवन आदि के अधिकारी सभी नहीं हो का प्रतिबंध नहीं । कोई भी इसका ग्रधि- 
सकते । कारी हो सकता है। 


आ 


२. प्रवृत्तिमार्ग वालों के विशेष प्रनुकूल है। २. निवृत्तिमार्ग वालों के विशेष अनुकूल है । 
३. प्रेम के साथ ही आचारप्रक विधि- ३. भवित के प्रेमस्वरूप पर बल दिया गया 


विधान पर भी विशेष बल दिया गया है। बाह्याचारों की स्वेथा उपेक्षा की 
है। आत्मनिवेदन में प्रपत्ति का अंतर्भाव गयी है। इसे 'प्रपत्ति का समशील कहा 
कर लिये जाने पर भी इसे वेधी भक्तति जा सकता है । 


१. रा० ६।३५।४-३| ३६४ 

२. डा० बदरीनारायण श्रीवास्तव ने 'रामचरितमानस” के शबरी-भक्तियोग में प्रतिपादित नवधा भक्ति को 
तुलसीदास की मोलिक कल्पना माना है। “भागवत'-प्रतिपादित नवधा भक्ति का उल्लेख करते हुए 
उन्होंने कहा है-- वस्तुतः इस नवथा भक्ति का प्रचार मध्य-्युग में उत्तर-मारत के सभी भक्ति-सम्पदायों 
में सामान्य रूप से हो गया था ओर तुलसीदास का इससे प्रभावित होना नितान्त ही स्वाभाविक था | 
यह अवश्य हे कि तुलसीदास ने उपय्‌ क्त नवधा भक्ति की चर्चा करने के साथ हो अपने ढंग पर भी नव 
नये विभाग किए हैं. | उनके राम ने शबरी से इस नववा-मक्ति की चर्चा इस प्रकार की हे |?? 
--रमानन्द-सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव, पृ० ४०५०६ 
यथार्थ यह है कि मानस”? का शवरी-मक्तियोग अध्यात्मरामायण” का ऋणी है | उसके कुछ वाक्य या 
वाक्यांश तो अन्यात्मरामायण? को उक्तियों के अनुवादमांत्र हैं, यथा--- 

क. सता संगतिरेवात्र साधन प्रथम स्पृतम | (अ्र० रा० ३।१०।२२) 
“प्रथम भगति संननन्‍्ह कर संगा | (रा० ६।2५।४) 

ख. आचार्योपासन (अ० रा० ३|१०|२४) गुर पद पंकज सेवा (7० ३|१५४) 

गे. मम मन्त्रोपासकर्ख (अ० रा० 2।१०।२५) ऋमंत्र जाप मम (रा० ३।३६।१) 

ध. सर्वभतेबु मन्मतिः (अ० रा० ३॥१०।२६) >-मोहिमय जग देखा (र० ३।३६॥२) 
यह और दात है कि तुलसी के मक्तिनिरुषण में मोलिकता का भी पर्याप्त अंश दे | इसकी विवेचना 
आगामी एप्ों में की जाएगी | 


भक्ति-निरूपण 


९.4 4 


| 


का 


ही मानना पड़ेगा । 

सांप्रदायिकता की छाप है। यह दूसरी 
बात है कि सभी वेष्णव संप्रदाय ग्रपने- 
अपने ढंग से इनका पालन करते हैं । 


, श्रवणादि का निरूपण भक्ति के करण- 


रूप में किया गया है । 


हली श्रेणी के बाद दूसरी और दूसरी के 
बाद तीसरी में तो क्रम है, परंतु नवों में 
निरिचत क्रम का संगति (संप्रदायविशेष 
बालों को भले ही मान्य हो) नहीं 
बेठती । 
ज्ञान से निरपेक्ष रहकर भक्ति के हो 
आचारमूलक और भावप्रधान पक्ष की 
निबंधना है । 


द्क 


है] 


ध्क्‌ ?] 


. सांप्रदायिकता से मुक्त 


३१६ 


20 


ट्। 


(४४४ 


, प्रेमलक्षणा भक्ति की साधनरूया या 


अंगरूया भक्ति का प्रतिपादन करके ही 
संतोष नहीं कर लिया गया है अपितु उन 
साधनों के भी मूलभूत साथनों (गुरु, 
सत्संग श्रादि ) का भी उल्लेख है जो भक्त 
ही नहीं ज्ञान और कर्म की भूमिका के 
लिए भी अपेक्षित हैं । 

नवों विधाग्रों में क्रम और कार्यक्रारण- 
संत्रंच बतलाया गया है । 


, तत्त्व-विचार जैसे ज्ञानात्मक अंग को भी 


महत्व दिया गया है। 


कहा जा चुका है कि भागवत की नवबा भक्त भी तुलसी को मान्य है और उसके विभित्त 
अंगों का निरूपण भी उन्होंने विभिन्‍न अवसरों पर यथास्थान किया है; परंतु एक ही स्थल पर 
उसकी निदर्शना नहीं की गयी है । यह गौरव केवल 'अव्यात्मरामायण की नवथा भजित को ही 
दिया गया है । अ्रध्यात्मरामायण' की भूमिका में तुलसी की इस नवधा भवित को समभतने के लिए 
दोनों की तुलनात्मक सारणी अपेक्षित है--- 


अध्यात्म रामायण की 


नवधा भक्त 


१. सत्मंगति प्रथम 

२. रामकथा का कीतेन द्वितीय 

३. राम के गणों की चर्चा चतुर्थ 

४. रामबचतों (गीतादि) का >< 
व्याख्यान 

५. आ्राचार्य को मगवान्‌ समझकर तृतीय 
उनकी अमायिक उपासना 

६. कृपशीलत्व, यमादि, नियमादि, . पृष्ठ 


नित्य राम-पुजन-निष्ठा 


ग्रध्यात्मरामायण की भवित 
का मानस में कम 


'रामचरितमानस' की 
नव॒धा भक्ति 

१, सत्संग 

२. रामकथा-प्रसंग में रति 

३. अभिमानरहित होकर गुरु-पद- 
सेवा 

४, निष्कपंट होकर रामगृगगाव 


५. दृढ़विश्वासपूर्वक राममंत्र-जाप 


६. दम, शील, बहुकमं-विरति, निरंतर 
सम्ननथमनिरससा 
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७. राममंत्र की सांगोपासना पंचम ७. जगत्‌ को राममय देखना और 
संत को राम से अधिक मानना 
८. रामभकत की राम से अधिक. सप् , यथालाभ संतोष, दूसरे के दोष को 
पूजा, सर्वभूतों में रामभावना, ते देखना 
बाह्य पदार्थों के प्रति वराग्य, 
शमादि-संपन्‍्नता 
९. रामतत्त्वविचार, > . सरलता, सबसे छलहीवता, राम- 
रामतत्त्वानुभव भरोसा, हृदय का हर्षदेन्यराहित्य 
तुलनात्मक अध्ययन की दृष्टि से दोनों में पर्याप्त साम्य-वषम्य दिखायी देता है। दोनों के 
क्रम भर उपसंहार समान हैं । दोनों ने ही भक्ति की भूमिका में पहले दवरी के मुख से उप्तके 
देन्य का निवेदन कराया है और तत्पदचान राम के द्वारा भक्तिविपप्रक उपदेश दी योजना की 
है। दोनों ने भक्ति के श्रधिकारी की चर्जा की है। दोनों ने व्यतिरेक के द्वारा भक्ति की महिमा 
का गान किया है ।* दोनों के ही राम झपने कथन के झ्रारंभ और झंत में शवरी को भामिनि' 
शब्द से संबोधित करते हैं। नवधा भक्ति के प्रतिपादन में दोनों ने ही सत्संगति को प्रथम स्थान 
दिया है क्योंकि संतों के प्रति अतिशप गौरवभाव भक्तों का चिराचरित धर्म है। दसरी ओर 
अध्यात्मरामायण' की चोथी और नवीं भक्तियों अर्थात्‌ 'रामवचनों का व्याख्यान! तथा राम- 
तत्वविचार' का तुलसी ने उल्लेख नहीं किया। श्रोता के ग्रधिकार की दृष्टि से यह उपेक्षा मनो 
वैज्ञानिक है । शवरी-जैसी भी लगी को द्ञास्त्रार्थ-मी मसा एवं तत्वविचार का उपदेश देना भ्रसंगत 
है | बोदधव्य की पात्रता का विचार करके ही तुलसी ने उतत दोनों विधाश्रों की उपेक्षा की । 
तुलसी की अंतिम दो भक्तियाँ अध्यात्मरामायण' की भक्तियों के अतिरिक्त हैं। भगवद्गति की 
स्थिरता, लौकिक कामब[सनता के नाश तथा जित्त की शांति के लिए यथालाभ संतोप एवं परदोप 
को न देखना भी श्रावश्यक हैं । 
तुलसी ने अध्यात्मरामायण' की तो भक्ितयों में से सात को स्वीकार किया है--पहनी 
ज्यों-की-त्यों, कितू शेष छः कुछ हेर-फेर के साथ । 'अ्ध्यात्मरामायण क्री दूसरी भक्ति-कथा- 
लाप' के बदले 'कथाप्रसंग' में 'रति' कहा । इसमें दो विशेषताएं हैं। 'आलाप' कीलेन का व्यंजफ 
था कितु 'प्रसंग' में श्रवण का प्राधान्य है। 'रति' का व्यवहार भक्तिभाव के प्रादुर्भाव का सूचक 
हैं। मायिक मन से की गयी राम की गुणचर्चा निष्फल हे । अतएव तुलसी ने उसके लिए निष्कृपट 
भाव आवश्यक बतलाया। श्रध्यात्मरामायणकार ने आचार्य को भगवान्‌ मानकर अ्माथिक 
उपासना का आदेश किया था। तुलसीदास ने प्रस्तुत प्रसंग सें गुरु को भगवत्यद नहीं दिया, 
क्योंकि वह भगवान्‌ से झ्रधिक है | गुरुसेवा के लिए विष्य में निशभिमानता अनिवाय है---अ्भि- 
मान भगवान्‌ को अच्छा नहीं लगता ।* यक्ष प्रजापति, नारद, राबण झ्रादि इसके ज्वलंत प्रमाण 
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भक्ति-निरूपण ३२१ 


हैं। 'अध्यात्मरामायण' की छठी भक्ति में नित्य रामपूजन-निष्ठा को महत्त्व दिया गया था। 
पूजन' से पुराणकार का अभिप्राय विधिवत्‌ पूजन से है। तुलसी ने पोडशोपचारपूजन का 
कथन ग्रनपेक्षित समका । एक तो कलियुग के धर्म की दृष्टि से तुलसी ने पृजाविधि का आग्रह 
करना अनुचित समझा (वह तो द्वापर के अनुकूल भवतरण का उपाय था) ? ; दूसरे, शबरी के 
प्रति शास्त्र-विहित चर्चा का उपदेश पात्र के अननुकूल था। उसके स्थान पर तुलसी ने निरंतर 
सज्जनधमं के पालन पर वल दिया जो शील का रूप है। यहाँ पर 'सज्जनधर्म सामान्यधर्म या 
मानवधरमम का ज्ञापक नहोंने इस छठी भक्त के अंतर्गत बहुकर्म से विरत होने का भी उपदेश 
किया, क्योंकि ग्राचा राडंबर भव्ति-सा धना में वाधा पहचाने लगता है। भक्ति के साधन भूत विहित 
कर्मो की अपेक्षा तभी तक है जब तक भक्तिभाव का उदय न हो। ईवइवर में परमप्रेम हो जाने 
पर काम्य कर्मों के प्रति वेराग्य हो जाता है। उपासता-पद्धति का जगड़वाल तुलसी को पसंद 
नहीं है। वह यग की परिस्थिति के सर्वथा अनुप युक्त है। आडंगर की अपेक्षा भावका स्थान 
बहुत ऊँचा है। अतएव राममंत्रोपासना में तुलसी ने सांगता के बदले दुद्ठ विश्वास पर बल दिया। 
तुलसी की भवितयों का क्रम अध्यात्मरामायण' के क्रम से भिन्‍न है। अध्यात्मरामायण' 
का कम उतना व्यवस्थित नहीं है। उसकी दूसरी और तीसरो भक्तियाँ वस्तुत: एक ही हैं। राम- 
बचनों के व्याख्यान का ज्ञान बिना आ्राचायोपासना के नहीं हो सकता, अतः पाँचवीं का उप- 
स्थापन चौथी के पूर्व होना चाहिए था, आरादि। तुलसी की नवों भवितयों में एक निश्चित ऋम 
है। सत्संग से राम-कथा में भ्रनुराग उत्बन्त होता है। अनुरागी साधक जिज्ञासा-तृप्ति के लिए 
गुरु की सेवा में उपस्थित होता है। गृरु के उपदेश से वह राम का गणगान झोर मंत्रजाप करता 
है। तत्पशचात्‌ काम्य कर्मों के प्रति वेराग्य तथा जगन्‌ के विपय में भगवदुभाव का प्रादुर्भाव 
होता है । भगवद्भाव श्ौर भगवद्भवित से संतोष की प्राप्ति हाती है। संतुष्ट (निष्काम) भकक्‍त 
राम के भरोसे हर्ष-विषाद-रहित होकर सरल-निरछल-भाव से विचरण करता है। इस प्रकार 
पहली से चौथी तक बाह्य साधना, तथा पाँचवीं से नवीं तक आभ्यंतर साधना का ऋमबद्ध व्यव- 
स्थित निरूपण है। तुलसी की नवधा भक्ति के इस क्रम को देखकर यह व्यामोद्द नहीं हो ना चाहिए 
कि परवर्ती भक्ति के कारणरूप में पूर्ववर्ती भवित या भवितयाँ अनिवार्य है। अध्यात्मरामायण' 
के कर्ता को उनके क्रम को श्रावश्यकता (आंशिक रूप में ही सही )अ्रभीष्ट है।* तुलसी के मत से 
(इन भक्षितयों में क्र होने पर भी ) नवबों में से प्रत्यक भक्ति योगिदुर्लभ गति देने में समर्थ 
यथा* कि रामकृपा से किसी एक का भी उदय होने पर अ्रन्य सभी भवितयाँ अपने-आप 
भा जाती हैं। जब तुलसी नौ में से एक के भी होने की बात कहते हैं तब उनका झ्राशय उस 
विशिष्ट प्रकार की अभिव्यवित के प्राधान्य से ही होता है । भ्रध्यात्मरामायणकार ने नवपा सति/ 
को प्रेमलक्षणा भक्ति का सावनमान माना था। तलसी के मत से हम इन्हें भक्ति के साधन भी 
मान सकते हैं और भवित की झ्भिव्यक्ितियाँ भी । यह बात उनमें से प्रत्येक को स्वतंत्र मासने से 
स्वयंसिद्ध है। अधिकारि-क्षेत्र की व्यापकता की दृष्टि भी तुलसीदास के विचार अधिक उदार 
हैं। श्रध्यात्मरामायणकर्ता ने नर-नारियों के अ्तिरिवत तियेग्योनि वालों के लिए ही भक्ति की 
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व्यवस्था की थी, तुलसी ने सचराचर के लिए। 

१. पहला साधन सत्संग है। उसकी विवेचना 'क्ृपासाधन' के प्रकरण में की जा चुकी है। 
“सत्संग के संबंध में गोस्वामीजी ने दो बातें बड़े माक की कही हैं। एक तो यह कि वह 'मनलाई 
किया जाए और दूसरी यह कि वह 'बहुकाल तक किया जाए। यदि मन लगाकर बहुत समय 
तक सत्संग किया जाए तो उसका अस र होना और हमें लाभ पहुँचना ग्रवद्यंभावी है ।'''वे विरले 
ही भाग्यवान्‌ हैं जो स्वल्प सत्संग से ही कतक्ृत्यता प्राप्त कर लेते हैं। सामान्य जीवों के लिए 
तो यही उचित है'कि वे सत्संग करते जाएँ।* तीसरी ध्यान देने योग्य बात यह है कि प्रस्तुत 
संदर्भ में तुलसी ने सत्संग आदि को भव्ति-साधन न कहकर स्वतंत्र भक्ति ही कहा है। यह उन्हें 
गौरव देने के लिए है। कारण के परिपक्व होने पर कार्य का घटित होना अनिवायं है। अतः: 
सत्संग की परिणति भगवद्भक्ति में अ्निवाय रूप से होगी। चौथी प्रेक्य बात यह है कि सत्संग 
को तुलसी ने भक्ति-साधनों के निरूपण में अत्र-तत्र-सवेत्र ही प्रमुख स्थान दिया है।* 

२. दूसरा साधन रामकथा में रति है। यहाँ पर 'रति” शब्द दो अ्रथों का व्यंजक है। एक 
अर्थ है--श्द्धा। मानस” के मंगलाचरण में, ज्ञानसाधन के प्रसंग में और संतों (भक्तों) के 
लक्षण बतलाते समय तुलसी ने उसे यथेष्ट गौरव दिया है। दूसरा अर्थ है--राम के नाम, रूप, 
गुण, लीला और धाम का श्रवण । इसकी मीमांसा पिछले प्रकरण में हो चुकी है। यह साधन 
कीतेन का भी द्योतक हो सकता है, परंतु वह चौथी भक्ति के रूप में अलग से ही भ्रभिहित है। 

३. तीसरा साधन गुरुसेवा है। गुरुकी साधनता और उसकी महिमा का निरूपण हम 
क्ृपासाधन' के अंतर्गत कर चुके हैं। प्रस्तुत योजना में तीसरे स्थान पर गुरु का नामोल्लेख सार्थक 
है। सत्संग के फलस्वरूप विषयविराग और रामकथानुराग होने पर व्यक्ति गुरु की शरण में 
जाकर वेष्णव-धर्म की दीक्षा और राममंत्र ग्रहण करता है । 

४. चौथा साधन है कपट त्यायकर रास का गुणगान करना । गुणगान भी राम के नाम, रूप, 
गृण, लीला तथा धाम का गान है। इसी को 'भागवत' की नवधा भक्तित में 'कीतंन' कहा गया 
है जिसकी विवेचना उस संदर्भ में की जा चुकी है| तुलसी ने निष्कपट भाव पर विशेष बल दिया 
है । तुलसी की दृष्टि उन कलियुगी भक्तों पर है जिन्होंने जनता को ठगने के लिए ही भवत का 
बाना धारण कर रखा था। जब तक निशछल भन से भजन नहीं किया जाएगा तब तक राम 
द्रवी भूत नहीं हो सकते । 

५. बेद-विहित रासमंत्र का दृढ़विश्वासपुवंक जप पाँचवाँ साधन है। 'बेद' से तुलसी का 
तात्पयं उपनिषद्‌, पुराण आदि आप्त ग्रंथों से है जिनमें राममंत्र का निरूपण किया गया है ।* इस 
विशेषण-युक्‍त कथत का प्रयोजन तत्कालीव तांजिक्रों आदि के भूतप्रेतादिविषयक मंत्रजप का 
व्यावतेन है। भूत-गण का भजन तुलसी की दृष्टि में विगहंणीय है ।' तुलसी का भक्तिपथ श्रुति- 


१. २० १।३९।४ 
२. रा० ७|६१।२ 


१. तुजतती-दर्सत, पृ० १२४ 

४. २० ३।१६।२, ७।४५।३, ७।४५।४, वि० १२६।२, १३६।१०, २०५।२, कवि० ७२६ 

# गे? पू> ता० छ2, उाववई १०४) रा० 3० त्ता० 3०, खश्ड २०५३ रा[्‌० २० 8०, अ० २०५; आ० रा० 
६।१५६२; ब० म० भ्ा० गू० १०-५३ 

६- जे परिहरि हरि हर चरनभ जहिं भत गन धोर | 
तिन्द कइ गति मोदि देउ विधि जो जननी मत मोर || --रा० २१६७ 
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संमत है, प्रत: भक्ति के मंत्रजप आदि साधन भी श्रुतिसंमत हैं। 'मम की ध्वनि यह है कि 
अन्य देवी-देवताओं के मंत्रजप से विरत होकर राममंत्र का ही जप करना चाहिए । भृतप्रेतादिकों 
के मंत्र तो दुःखनिवृत्ति करने में असमर्थ ही नहीं कष्टवर्धक भी हैं।' 

जो अनुसंधानपूर्वक (भ्र्थ को समभकर ) ज्पे जाने पर जापक का त्राण करता है वह मन्त्र' 
है--मननात त्राणनात्‌ मन्त्र:। जापक को भवसागर से तारने के कारण वह 'तारक' कहलाता 
है। प्राचीन मनीषियों ने महामंत्रों की संख्या सात करोड़ बतलायी है जिनमें,राममंत्र सर्वोपरि 
है, अन्य मंत्रों की आत्मा है । 'रामोत्त रतापिन्युपनिषद्‌ में रामषडक्षर तारकमंत्र की श्रेष्ठता का 
प्रतिपादन करते हुए याज्ञवल्क्य ने भरद्वाज को सेतालीस राममंत्र बतलाये हैं जिनसे प्रसन्न 
होकर राम दर्शन देते हैं ।४ 'रामरहस्योपनिषद्‌' में एकाक्षर से लेकर एकत्रिशद्वणिक राममंत्रों 
का सांग वर्णन करके रामषडक्षरमंत्र का मंत्रराजत्व” प्रतिपादित किया गया है। रामानंद ने 
तीन प्रकार के राममंत्रों की व्यवस्था की है---रामषडक्ष रमंत्र, रामद्यमंत्र और रामच रममंत्र । 
उन्होंने इन मंत्रों के पदार्थ, वाक्यार्थ, तात्पर्याथ, अनुसंघानाथ, प्रधानाथथ और स्पष्टार्थ का 
सक्ष्मेक्षिका से विवेचन किया है ।' तुलसी की दुष्टि में राममंत्र की आराधना-विधि एवं तदंग- 
भूत हो मादि का आनुष्ठानिक जंजाल आवश्यक नहीं है। उन्होंने मंत्र की सरलता श्रौर हृदय 
की सच्चाई पर ही ध्यान दिया है। नाना प्रकार के मंत्रों का आटोप भी उन्हें पसंद नहीं है । 
उन्होंने राम के मुख से ही नहीं, वाल्मीकि के द्वारा" और स्वयं) भी मंत्रजाप की साधनता का 
व्यवस्थापन किया है। इन स्थानों पर उन्होंने क्रमश: 'मंत्रजाप', 'मंत्रराज', और “महामंत्र' तथा 
बआजमंत्र ? का व्यवहार किया है। इन चारों ही शब्दों का प्रतिपाद्य राम-नाम है। वही मंत्र है। 
'रामतापिन्यूपनिषद्‌', 'वेष्णवमताब्जभास्कर आदि में प्रशंसित तारक षडक्षर मंत्र एवं अध्यात्म- 
रामायण, 'रामचरितमानस' झादि में निरूपित दुब्यक्षर या व्यक्षर राममंत्र में पंडितों ने दो 
प्रकार से समन्वय स्थापित किया है। एक तो यह कि षडक्षर राममंत्र के बीज तथा 'राम' नाम 
में अभेद है । दूसरे यह कि षडक्षर मंत्र का मूलतत्त्व ही 'राम-नाम है। राम का नाम ही मंत्र 


१. ओपधप श्रनेक जंत्र मंत्र टोटकादि किए, 
बादि भए देवता, मनाए अ्रधिकाति है | --हनु ० ३० 
२. रा० पू० ता० उ० ११२ 
३. महारामायण, ५१३६; दे०--मा० पी० १।१8|६ 
४. २० उ० ता० 3०, खण्ड २, ५ 
भू रा० उ० ता० 3०, खण्ड ४ 
६. रा[० २० उ० २।१०८० 
७. रा० २० 3० ४।2१-२ 
८ के. रामपंडत्षरमन्त्र --रां रामाय नमः | 
ख. रामदयमन्त्र --श्रीमद्रामचन्द्रचरणो शरण प्रपये । श्रीमते रामचन्द्राय नमः | 
गे. रामचरममन्त्र--सक्ृदेव प्रपनाय तवास्मीति व याचते | 
अभर्य स्वभूतेश्यों ददाम्येतदलनत मम || --दै०--बैं० म० भा? गु० १०-४६ 
8. मंब्राजु नित जपहिं तुम्हारा | --रा० २।१२६।३ 
१०. महामंत्र जोश जपत महेस्‌ | कासी सुकुति हेतु उपदेख |॥ --रा० १।१६।२ 
बीजमंत्र जपिये सोई जो जपत महेस | --बवि० १०८।२ 
११. बीजमंत्र' (वि० १०८२) का पाठातर 'महामंत्र' भी है | 
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तारकमंत्र या महामंत्र है।' जब तुलसीदास मंत्रजाप की बात कहते हैं ग्रथवा जब वे नाम-जप 
की साधनता का प्रतिपादन करते हैं, तब उनका एक ही आशय रहता है-- “राम -ताम का जप । 
रा की निरुक्ति अनेक प्रकार से की गयी है--- 

१. जिस परब्रह्म में योगियों का मन रमण करता है वह 'राम' है।' 

२. जो सौंदय, माधुय, लावण्य आदि गुणों से युक्त होकर विश्व में रमण करता है वह 

राम है।* 

३. ग्रखिल राति मही स्थित: अथवा राजते यो मही स्थित: ।* 

४. राक्षसा येव मरणं यान्ति अथवा राक्षसान्‌ मत्यसेरूपेण (राहुमनसिजं यथा ) प्रभाहीनान्‌ 

करोति स राम: ।* 

५. श्रियो रमणसामर्थ्यात्‌ सौंदयंगूण गौरवात्‌ श्रथवा रमया तित्यायुक्तत्वात्‌ अ्रथवा श्रियों 

मनोरमो योडसो से राम: ।* 

६. 'राम' शब्द तीन अक्षरों के संयोग से बना है--शका र, श्रकार और सक।ार । हेतु कृतान 
भान्‌ हिमकर को कहकर तुलसी ने 'महारामायण' में प्रतिपादित श्रथ के प्रति भ्रपनी आस्था 
व्यक्त की है। रकार श्रग्ति का बीज है जो समस्त मनोमलों और शुभाशुभ कर्मो को भस्म कर 
देता है। श्रकार सूर्य का बीज है जो अ्रखिल वेदशास्त्र का प्रकाशक एवं अ्रविद्या का नाशक है । 
मक्रार चंद्रमा का बीज है जो त्रितापहारी तथा शांतिदायक है। “राम-ताम ब्रह्मा, विष्णु, महेश 
का भी कारण है। त्रिदेव उसके अंशमात्र हैं। वह वेद का प्राण है। पंडितों ने अत्षाधारण बौद्धिक 
व्यायाम करके पाणिनीय सूत्रों की सहायता से 'राम' से औओम्‌' की सिद्धि बतलायी है। नामी 
से अभिन्‍न होने के कारण 'राम-नाम प्राकृत हेय गुणों से रहित एवं भक्तवत्सलता, करुणा, 
कृपालुता, शरणागतपालन ग्ादि अनुपम दिव्य गुणों से युक्त है । 


१. महामंत्र जोर जपत महेश । कासी मुझ्ति दवेतु उपदेश || --रा० ११8|२ 
श्रहं भवन्नाम गरणन्क्षतार्थो 
वसामि काश्यमनिशं भवास्या | 
मुमूषमाणस्य विमुक्तयेडह 
दिशामि मन्ध तव राम नाम || --अ्र० रा० ६॥१५।६२ 
उपदिशाम्यहं काश्यां तेडन्तकाले दा श्रतों | 
रामेति तारक मन्त्र तमेब विद्धि पावति || --आ० रा०, यात्राकाणड, २१४०-१६ 
जपख्र तन्महामन्त्र रामनाम रसायनम्‌ | --शकपुराण 
एक एव परो मन्त्र: श्रीरामेस्येत्वरद॒यम्‌ || --सारस्ततन्त्र 
दे०--मा० पी० १|१३।३ 
२. रमन्ते योगिनो5सन्ते नित्यानम्दे चिदात्मनि | 
इति रामप्देनासी पर अल्ञाभिवीयी | --रा० पू० ता० उ० १६ 
2. रामनाम भुवि ख्यातमभिरामेण या पुनः | -- रा० पू० ता० ४० १8 
४. रा० पूं० ता० छ० १।१ 
४- रा० पू० ता० उ० १(२-४ 
६. बृ&हारीतस्मृत्ति, ६२४८, २४१, २५२ 
७, दें०---भा० पी० और सि० ति० ११६ |१-२ 
४, र|० १(२१।५ 
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राम-ताम और भअ्ग्राह्म 'जंत्र मंत्र' के अति रिक्त तुलसीदास ने दो अव्य मंत्रों की चर्चा 
शावरमंत्र और द्वादक्षाक्षरमंत्र । शिव-रचित शाबरमंत्र का उल्लेख उन्होंने अपनी 
समनन्‍वयभावना के कारण आदर के साथ तो किया परंतु उसके जप का उपदेश नहीं दिया । 
उसके ज़प्टा शिव भी रामतनाम के जापक और उपदेशक'" के रूप में अंकित किये गये हैं । 
दादशाक्षरमंत्र का जप मनु-शतरूपा ने कवि के आ राध्य राम के दर्शवार्थ किया है। नामजप या 
मंत्रजाप का उपदेश करते हुए तुलसी ने इस मंत्र का भी कहीं उल्लेख नहीं किया । राम-मंत्र के 
जाप मे प्रथत्त-लाघव है। अन्य मंत्रों की भाँति उच्चारण की दुस्साध्यता न होने से उसकी साधना 
बड़ी सरल है। बाह्याचारपरक अनुष्ठानविधि का कष्टका रक प्रयास नहीं है। तुलसी ने मंत्र जप 
को श्ोपवा रिक या गृह्य साधना का आइंबर न खड़ा करके उसके मानसिक पक्ष पर ही बल 
दिया है । विनयपत्रिका' का निम्नांकित पद उसके इसी स्वरूप की स्थापना करता है 
बोर महा अवरशाधिये, साथे सिधि होय। 
सकल काम प्रत कर, जान सब कोय।॥। 
जेंगि बिलंब ने कीजिये लीज उपदेस। 
बीजमंत्र जपिये सोई जो जपत महेस ॥ 
प्रेम-बारि-तरपन भलो, घुत सहज सनेहु । 
संसय-समिध, हगिनि छमा, सममता-बलि देहु ॥। 
झ्रध-उच्चाटि, मन बस कर, मारे मदसार। 
झाकरव सुख-संपदा-संतोष-बिचार ॥॥ 
जन्ह यहि भांति भजन कियो, मिले रघुपति ताहि। 
तुजसिदास प्रभुग्व चडुयो, जो लेहु निधाहि ॥। 
उपयु कल पद में जपयज्ञ का निरूपण किया गया है। गीता' में भगवान्‌ ने जपयज्ञ को यज्ञों में 
सर्वेश्रेष्ठ माना है ।* यज्ञ के उपरांत तर्पण करने की विधि है। तुलसी ने यहाँ पर तर्पण की जो 
मानसिक विधि बतलायी है वह झ्राभ्यंतर शुद्धि शौर हरिप्राप्ति का आवश्यक साधन है।” इसमें 


ग्रा हम 
श्‌ 


2. केले विलोकि जग द्वित एश निरिजा | सावर मंत्र आल जिल्‍्दू सिरिजा | 

अनमभिल आखर अरथ न जापू। प्रगटणिय अ्रभाठ मेल गतापू || >रा० १2१५६; 
““दै०->मा० पी० १।१५|५-६ 

"रा० ११०१, १।१९।२, ११०८४, ४।१ एलोक २ 

' कबि० ७|७४, व० रा० ५३, रा० ५।२०।२ 

 दादत अच्छर मंत्र पुनि जपर्णि सहित अनुराग | 

बासुदेव पद्र पकरंदश दंपति मन अति लोग | >-रा० १४४३ 

दिशाह्षर सत्र के प्रकार के विपय में कई मत है-- 

के. 3० की भरताग्रम राम कली स्वाद | +- 

वे, 3० सती भगवते रामचन्द्राय । ' रा० २० 3० २।५१-५ 

गे. नमी भगबने राममद्राय । न 

ध. ७०० नमो भगवते वासुदेवाब | “-दें० >-मा० पी० (६४४ 
 बिं० #०्ट 

' भीता, १०।२५ 

 द० ०“ बिं० २०३ 
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३२६ तुलसी-दर्शन-मीमांसा 


सांप्रदायिक आचारनिष्ठा, मंत्रदीक्षा पंचसंस्का रविधि' श्रादि के विधिविधान की कोई शास्त्रीय 
या रुढ़िगत जटिल व्यवस्था नहीं है । अ्रतएव यह श्रधिकाधिक उपासकों के लिए ग्राह्य है। प्रवृत्ति- 
मार्गी और निवत्तिमार्गी, निगु णोपासक, साधनसंपन्‍न और साधनविहीन, सभी इसे अपना 
सकते हैं । 
नामभक्ति--- 

मंत्रजप का नामभवित से घनिष्ठ संबंध है। अ्रतएव इस प्रकरण में नामभकक्‍त पर भी थोड़ा 
विस्तारपूर्वक विचार कर लेना चाहिए। पहले कहा जा चुका है--श्रवण, कीतंन, स्मरण आदि 
का तात्पयें है भगवान्‌ के नाम, रूप, गुण, लीला तथा धाम का श्रवण आदि । भक्ति के उक्त रूपों 
में नामभक्िति का भी अ्ंतर्भाव है; तथापि, तुलसीदास की दृष्टि में राम-नाम को महिमा एवं 
नामभजन के गौरव का पद विशेषरूप से ऊंचा है। अतएव नामभविति का स्वतंत्र विवेचन भी 


अपेक्षित है। 
ब्रह्मांभो धिसमुद्भव॑ कलिसलप्रध्वंसन॑ चाव्ययं 


श्रीमच्छ॑भुमखेन्दुसुन्दरवरे संशोभितं सबेदा। 
संसारामयभेषजं॑ सुखकरं श्रीजानकी जीवन 
धन्यास्ते कृतिनः पिबन्ति सततं श्रीरामनामासतम्‌ ॥ 
भक्तों ने भगवान्‌ की नाम-सक्ति को विशेष गौरव दिया है । तुलसीदास की समस्त क्ृतियों 
का एक प्रधान प्रतिपाद्य रामनाम-महिमा भी है। 'रामचरितमानस' की प्रस्तावना और 'कविता- 
वली' तथा 'विनयपत्रिका' के अ्रनेक पद्यों में उसका विश्वेष रूप से निरूपण किया गया है ।* नाम 
की महिमा भ्रगम है; वह इतनी अपरंपार है कि राम भी उसका गुणगान नहीं कर सकते।* 
यद्यपि वेदादि में ईश्वर के अनेक नामों का निरूपण किया गया है तथापि 'राम' ही उन सबमें 
महत्तम है।* तुलसी ने नाम की श्रेष्ठता के श्रनेक कारणों का निरूपण किया है। आप्त ग्ंथों में 
रामनाममहिमा का प्रतिपादन किया गया है।' यह बात अलुभव-सिद्ध भी है। अनुभव दो प्रकार 
का है--परानुभव जौर स्वानुभव । पहली श्रेणी में शिव से लेकर यवन तक भ्रनगिनत मुक्तजनों 
की गणना की गयी है। शिव का जाप्य रामताम ही है।' रामनाम के बल से ही वे जीवों को 
शुभगति प्रदान करते हैं। नाम के प्रभाव से ही कालकूट उनके लिए भ्रमुत हो गया था।* उसकी 


बण्जज न न 


१. वृद्धहारीतस्दृति (६(२५५-६४) आदि में प्रतिपादित 
२. रा० ४।१ श्लोक २ 
 रा० १।१६।१-१।२८।१, कंवि० ७।७३-६३, वि० ६ं८झ-७०, १२९६-३०, २४५४-५५ 
४. ताकी महिमा क्यों कही दे जाति अगमें | -->कवि० ७|७६, 
रामु न सकहिं नाम गुन गाई | --रा० १।२६|४ 
. जयपि ग्रश्ु के नाम अनेका | स्_ति कह अधिक एकतें एका | 
राम सकल नामन्ह ते अधिका | होउ नाथ अधखगगनवधिका || 
राका रजनी भमगति तब राम नाम सोश सोम | 
अपर नाम उड्घगन विमल बसहु भगत उर ब्योम || -रा० ३।४२क 
६. वि० ६७|४, २५५।३, रा० १।४६।१ (राम नाम कर अमित प्रभावा | संत पुरान उपनिषद गावा |) 
७. संतत जपत संभु अविनाप्ती | सिव भगवान ज्ञान गुन रासी ॥ --शरा० १।४६।२ 
हि 
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शा 


/+ 


, श० १११३।१, ४|१०।२ (जापु नाम बल संकर कासी | देत सबहिं सम गति अबिनासी |) 
नाम प्रभाउ जान सिव नीकों | कालकूट फल दीन्इ अ्रमी को || --रा० १।१६।४ 


भक्ति-निशूपणं ३४३७ 


महिमा को भवानी भी जानती हैं जो राम॑नाम को 'विष्णुसहस्ननाम' के समान मानकर शिव द्वारा 
समादृत हुई थीं।” गणेश भी जानते हैं जो नाम के प्रभाव से आज भी प्रत्येक कार्यारंभ में सर्वे- 
प्रथम पृजित होते हैं।* वाल्मीकि, हनुमान, सनकादि, नारद, प्रह्माद, श्रुव, द्रोपदी, अजामिल, 
पिगला, गज अ्रादि के अनुभव भी नाम का महनीय प्रताप प्रमाणित करते हैं। वस्तृत: उनका 
यह कथित अनुभव आ्राप्तग्रंथों की ही कल्पना है। तुलसी का अपना अनुभव भी यही है। उन्होंने 
मुक्तकंठ से स्वीकार किया है--- 
क. हाँ तो सदा खर को श्रसवार, तिहारोइ नाम गयंद चढ़ायो ॥* 
ख. तुलसी की बाजी राखी राम ही के नाम, न तु भेंट पितरन को न मूड़ हू में बारु है ॥* 
ग. तुलसी सो पोच न भयो है, नहिं छुहै कहे, सोचें सब याके श्रघ कंसे प्रभु छमिहे। 
भले सुकृतो के संग मोहि तुलाँ तौलिये तो नाम कें प्रसाद भार मेरी ओर नभिहै ॥* 
घ. पतितपावन रामनाम सो न दूसरो। सुमिरि सुभूसि भयो तुलसी सो ऊसरो॥* 
राम का नाम नामी राम से भी महत्तर है ।* सूक्ष्म दाशनिक दृष्टि से नाम और नामी दोनों 
एक सद॒श हैं तथापि गुण-भेद से दोनों में कुछ अंतर है ।* भक्तों ने आराध्य ब्रह्म के दो रूप माने 
हैं--निग ण और सगूण । तुलसीदास का अ्रभिमत है कि नाम दोनों से श्रेष्ठ है--- 
अगन सगन दुइ ब्रह्म सरूपा। श्रकथ श्रगाध अनादि अनूपा 
मोरे मत बड़ नामु दुह ते। किए जेहि जुग निज बस निज बूते ॥।* ” 
योगसमाधिस्थ निगु णभकत साधक नामजप द्वारा रहस्यज्ञानी होकर बह्मसुख का श्रनुभव करता 
है -- 
नाम जीहूँ जपि जागहि जोगी। बिरति बिरंचि प्रपंच बियोगी ॥ 
ब्रह्ममुख हि अनुभर्वाह अनृपा। श्रकथ भ्रनासय नाम न रूपा॥ 
जानी चरहीह गृढ़ गति जेऊ। नाम जीहू जपि जानहि तेऊ ॥ 
साधक नाम जर्पाह लय लाएँ। होहि सिद्ध श्रनिमादिक पाएँ।॥।'' 


१. सहस नाम सम सुनि सिव बानी | जपि ज्ञेइ पिश्न संग भवानी || --रा० £१8।३-४ 
तु० दे०--प० पु० ६।२५४।२२ 
२. महिमा जासु जान गनराऊ | प्रथम पूजिश्नत नांम प्रभाछ || --रा० १।१६।२ 
३. सा० ११९३, १/२६।१-४॥ 
रामः बिहाय मरा! जपते बिगरी खुधरी कब्रिकोकिल हू की। 
नामहि तें गज की, गनिका की, अजामिल की चलि गे चलचूकी || 
नामप्रताप बड़े कुसमाज बजाइ रही पति पांडुबथू की। 


ताकी भलो अन्नट्ू तुलसी जेद्दि प्रीतिप्तीति है आखर दू की। --कॉवि० ७८६ 
४. कबि० ७|६० 
५६ केबि० ७|६७ 
६. केबि० ७७४ 
७. वि० ६६|५ 


८. राम ते अधिक नाम-करतब जञहि किये नगर-गत गामों | -बि० २२८।४ 

8. समुमत सरिस नाम अरु नामी ।'''सुनि गन भेद समुमिहद्धिं लाथू | *-रा० १।२१।१, २ 
2०. रा० १।२३।९ 
११. र[|० १।२२।५१*२ 


३२८ लुलसी-दर्शन-मीरसासा 


हृदयस्थित निगुण ब्रह्म, अगम होने पर भी, तामसिरूपण के द्वारा सुगम हो जाता है; भझ्रतशव 
नाम का प्रभाव 'निगु ण' से बड़ा है--- 

व्यापक एकु ब़ह्म श्रथिनासी । सत चेलन धन आनंद रासी ॥। 

श्रस प्रभु हृदय श्रछत छजिकारी । सकल जीव जय दीन दुखारो॥ 

नाम निरूपन नाभ जतन तें | सोउ प्रगठत जिशि नोल रतन त ॥॥ 

निरणुन तें एहि भाँति बड़ नाम प्रशाउ अपार ।' 

सगुण राम से नाथ का बड़प्पन सिद्ध करने के लिए तुलसी ने दो तक दिये हैं। पहला तके अन्वय- 
व्यतिरेकी है जो नाम और रूप के तुलतात्मक मूल्यांकन के प्रसंग में प्रस्तुत किया गया है। यह 
लौकिक अनुभव है कि रूप नाम के अधीन है । नामज्ञान के अभाव में करतलगत रूप भी पहचाना 
नहीं जा सकता और दूसरी ओर नामोच्चारण से अनदेखा रूप भी प्रकट हो जाता है-- 

देखिश्रहि रूप नाम आ्राधीना । रूप ज्ञान नह नाम बिहीदा॥ 

रूप बिसेषि नास बिन जाने। करतलगत न पर्राह पहिचा।ने ॥ 

सुमिरिश्र नामु रूप जिनु देखें। श्रावत ह॒दर्थ समेह्‌ बिसेयें॥ 
दूसरे तक की रचना नाम और सगुण राम की लोकमंगल-संबंधी उपलब्धियों के आ्राधार पर 
की गयी है। राम की अपेक्षा नाम की देन कहीं अधिक महनीय है। निम्तांकित तुलासारणी से 
यह बात स्पष्ट हो जाएगी । 


रास नाम 
१. नरशरीर धारण करके संकट सहकर. १. अनायास ही, जपमात्र से, भक्तों को मुद- 
सज्जनों को सुख पहुँचाया । मंगल प्रदाव करता है। 


न्नक। 


२. एक अ्रहल्या को तारा । . कोटि खलों का सुधार किया । 

३. ऋषि के लिए निशिच रों का नाश किया । ३. दासों के निशिरूप दोषों, दुःखों एवं दुरा- 
शाञ्रों का दलन करता है । 

४. केवल शंकर का धनुष तोड़ा । ४. भव-भय का भंजन करता है । 

५. केवल दंडकवन की शोभा बढ़ायी । , अमगिनत जन-मन को पावन किया । 

६. केवल निशाचर-समूह का ही दलन . समस्त काल-कलुष का नाइक है। 


सी 


हि 


किया । 
७. शबरी, जटायु ग्रादि कुछ ही सुसेवकों को. ७. झसंख्य खलों का उद्धार किया । 
सुगति दी। 
८. सुग्रीव-विभीषण को ही शरण दी । ८. अनेक गरीबों पर कृपा की । 
९, बानर-भालुझों की इतनी बड़ी सेता बटोर_ ६. उच्चारण मात्र से भवसागर को सुखा 
कर बहुत झ्रायास किया तो एक नन्‍हा- देता है। 
सा पुल बाँधा । 


१०, केवल सपरिवार रावण को मारकर १०. तामस्मरणमात्र से ही सेवक अनायास ही 


१. रा० १|२४।३-दोहा 
२. २।० १|२१।२०४ 
3«. रा० (2[२४।॥१०१।२५।४) के आधार पर 


भक्ति-निरूपण ३.१६ 


सीता-सहित अपने नगर में लौट आये प्रवल मोहदल को जीतकर सुखपृर्वक 
ओर राजा होकर राजधानी में ही रहे । निःसंकोच भाव से सर्वेत्र विचरण 
करता है। 


न 


इस प्रकार राम-नाम ब्रह्म राम से भी बड़ा है। वह वरदायकों का भी वरदाता है। इसीलिए 
महेश ने भी उसका वरण किया है।' ईइ्वर के सगृुण-रूप मे जिसकी रुचि नही है, उसमे जिसे 
श्रानंद नहीं श्राता और निगु ण-रूप का चितन जिसके मन के लिए संभव नहीं है, उसके लिए 
राम का नामस्मरण ही श्रेयस्कर है--- 
सगुन ध्यान रुचि सरस नह निर्गून मन ते दूरि। 
तुलसी सुमिरहु राम को नाम सजीवन मूरि॥' 

नाम-भजन की एक लोकप्रिय विशेषता यह भी है कि वह निग णपंथी संतों और सगृुणोपासक 
भक्तों को समान रूप से मान्य है। हठवोग की साधना का अवलंबन करने वाले निगु णमार्गी 
साधक घट के भीतर ही निराकार ब्रह्म के अंतर्देशन पर बल देते हैं और सगृणमार्गी भक्त 
भगवान्‌ के चक्षुगग्राद्य साकार रूप की उपासना पर। दोनों के समन्वित अ्रभिप्राय को लेकर 
तुलसी ने कहा है-- ़ 

हि निर्गुन नयनन्हि संगुन रसना रास सुनाम। 

मनहुं पुरठ संपूट लसत तुलसी ललित ललाम ॥३ 
नाम निगु ण और सगुण दोनों का प्रबोधक है।* अ्तएवं समनन्‍्वयवादी तुलसी का उपदेश है--- 

रामनाम मनिदीप धर जीह देहरी द्वार। 

तुलपी भीतर बाहरहुँ जाँ चाहुसि उजिश्नार॥ 
राम का नाम पावनता, ज्ञानओर शांति का हेतु है, विधिहरिहरमय है; वेद का प्राण है; 
ब्रह्ममुखानुभव, और अणिमादिक सिद्धियों द्वारा लौकिक सुखों का सावन है।' अधादिनाशक, 
मोक्षप्रद और भवतारक है । राम ही नहीं उनके भक्तों का नाम भी सकल मनोरथों की सिद्धि 
करता है। रामनाम से लोकलाभ भी होता है श्लोर परलोक में भी निर्वाह हो जाता है; स्वारथ' 
और 'परमारथ के द्वारा तुलसी इसी ऐहिक और आमुष्मिक सिद्धि पर बल देते हैं ।* अ्रभ्युदय 
और निः:श्रेयस के सभी उपाय (विविध प्रकार के धर्म, वेराग्य, योग, ज्ञान और भक्ति ) नाम के 
अधीन हैं। जिसने रामनामामृत का पान कर लिया, उसे सभी फलों की प्राप्ति हो गयी । नाम- 
प्रेम पुरुषार्थ चतुष्टय का भी फल है; सकल पुण्यों का आधार है। सबके लिए सर्वदा सुलभ और 
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सुखद है।' नाम की अतिशयोक्तिपूर्ण प्रशंसा करते हुए तुलसी ने कहा है कि नाम के बिना मोक्ष 
के अन्य सब साधन व्यर्थ हैं। अंकगणित के आधार पर रूपक-विधान द्वारा उन्होंने इस मन्तव्य 
की सुंदर व्यंजना की है--- 
राम नाम को श्रंक है सब साधन हे सून । 
अंक गए कछु हाथ नहि प्रंक रहें दस गन 
रामनाम भक्ति का भी आश्रय है।* युगधर्म की झ्रावश्यकताओं की दृष्टि से इस कलियुग में राम- 
नाम का विशेष महत्त्व है। कलियुग में नाम से वही गति मिलती है जो श्रन्य युगों में योग 
आदि से--- 
क. ध्यान प्रथम जुग मख बिधि दूजे । द्वापर परितोषत प्रभु पुजे। 
कलि केवल सल सूल सलीना । पाप पयोनिधि जन सन सीना ॥। 
नाम काम तरु काल कराला । सुमिरत समन सकल जग जाला । 
राम नाम कलि अभिमत दाता । हित परलोक लोक पितु साता॥ 
नह कलि करम न भगतिबिबेक्‌ । राम नाम अवलंबन एक ॥ 
ख. कृत युग ज्रेताँ द्वापर हुँ पुना समख अ्ररु जोग | 
जो गति होइ सो कलि हरिनाम ते पार्वाह लोग ॥* 
इसका यह तात्पये कदापि नहीं है कि कलियुगेतर युगों में नाम का तिरस्कार किया जाता था। 
चारों ही युगों में नाम का प्रभाव रहा है, कितु कलियुग में अ्रन्य मोक्षोपायों की मोघता के कारण 
उसका विशेष गौरव है ।* 
तुलसी ने देन्यपूर्वक जो बात अपने विषय में कही है, वह दूसरों के विषय में भी समान रूप 
से चरितार्थ होती है। मन क्रोधादि का आयतन है, चित्त वासनाओरों से संकुल है। ऐसी दशा में 
ज्ञानमार्ग का अवलंबन दुष्कर है। धर्मे-ग्लानि के युग में वेद-बोधित कर्मो के पालन की संभावना 
नहीं । हठयोग, प्राण-बलि आदि के द्वारा सिद्धों, देवों आदि की सेवा भी कठिन है। भक्ति तो 
शंभु, शुकदेव आदि के लिए भी परम दुलंभ है। ऐसी स्थिति में नाम ही विश्वामदायक है।* 
निराधार जनों का एकमात्र आधार वही है।' रामनाम का एक बहुत बड़ा वेशिष्ट्य और आनु- 
पम्य तो इस बात में है कि उसको उलठा जपने से भी झ्रविकलफलप्राप्ति होती है ।* विभिन्‍न 
दार्शनिक और सांग्रदायिक मतमतांतरों की विवादग्रस्त स्थिति में भवसागर से पार जाने के 
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लिए राम-नाम का अवलंबन ही श्रेयस्कर है। राम-नाम की श्रेष्ठता का एक रोचक प्रमाण यह 
भी है कि 'र और 'म' सभी उच्चारत वर्णों में सर्वोपरि हैं। वे अन्य वर्णों के शीर्ष पर छत्र और 
मुकुटमणि की भाँति सृशोभित होते हैं।' इतना सुंदर रूप राम-नाम के अतिरिक्त और किसी 
नाम को नहीं मिला । नाम की इन विशेषताओं के कारण तुलसी ने उसकी शरण ग्रहण की है।* 
जिस प्रकार जल ही मीन की गति है उसी प्रकार नाम तुलसी की । वे अपने मन को और साथ 
ही अन्य जीवों को भी नामजप का यथासंभव उपदेश करते रहते हैं। राम से उनकी साग्रह 
प्रार्थंवा है-- 
नाप्त भरोस, नाम बल, नाम सनेहु । 
जनम जनम रघुनंदन तुलसिहि देहु ॥ 

अन्य मोक्षमार्गों की तुलना में नामश्रेष्ठता का प्रतिपादन करने के लिए तुलसी ने जो तर्क 
दिये हैं उनका निष्कर्ष यह नहीं है कि अन्य उपायों की मान्यता उन्हें सर्वथा अस्वीकार्य है। कर्म, 
उपासना और ज्ञान वेद-विहित उपाय हैं । उनकी अपनी उपयोगिता है। परंतु परिस्थितियों के 
आग्रहवश तुलसी की प्रीति-प्रतीति राम-नाम में ही है । वे नाम को ही माँ-बाप तथा स्वस्व 
समभते हैं। यह अनुभूति का विषय है। भक्त के विश्वास के सामने प्रश्नसचक चिह्न नहीं लगाया 
जा सकता । तुलसी की धारणा है कि राम-नाम में जिसकी प्रीति-प्रतीति नहीं है वह मानव होकर 
भी गर्दभ है; उसकी जीभ सर्पिणी है, बदन बिल के समान है।' नामविमुख व्यक्ति को भाव में 
भी अभाव दिखायी पड़ता है; अमृत भी उसके लिए विष हो जाता है। 

भागवत -प्रतिपादित नवधा भत्रित की दृष्टि से भी नामभक्ति की कुछ विशेषताएँ विचार- 
णीय हैं । नाम के संबंध से तुलसीदास ने पादसेवन और अ्र्चत को छोड़कर किसी-न-किसी रूप 
में शेष सातों विधाओं की अभिव्यक्ति की है। जिस प्रकार संपूर्ण सगुणमार्गीय भक्ति-निरूपण में 
प्रथम तीन रूपों श्रवण, कीत॑न तथा स्मरण को विशेष स्थान दिया गया है उसी प्रकार नाम की 
इन तीन भक्तियों को भी । इस प्रसंग में यह भी ध्यान देने योग्य है कि वामश्रवण की मंगल- 
कारिता में तुलसी का पूर्ण विश्वास है" तथापि उनके साहित्य में उसकी चर्चा लीला श्रादि के 
श्रवण अ्रथवा नाम के जप आदि की अपेक्षा बहुत कम हुई है। इसके दो कारण हैं । पहला कारण 
मानसिक है। श्रवण एक कर्माश्नयिक (पस्सिव) प्रक्रिया है अतएव उस पर मन को केंद्रित रख 
पाना सरल नहीं है। दूसरा कारण शारीरिक है, श्रवण के लिए एक वक्‍ता की भी अपेक्षा है। 
यदि 'श्रवण' का लक्ष्याथं 'पठन' किया जाए तो भी पठनीय वस्तु की आवश्यकता बनी रहेगी । 
नाम-भक्ति के कीतेन आदि अन्य रूप अपने अधीन हैं, प्रतएव श्रवण की अपेक्षा श्रधिक आद्य हैं । 
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नाम-कीौतंन दो प्रकार का है--एक बार वामकथन, और अनेक बार नामकथन। भगवान्‌ का 
सकृत्‌ उच्चरित नाम भी नर को 'तरनतारन' बना देता है, चांडाल, यवन आदि पाम र भी पावन 
हो जाते हैं ।' श्रजामिल-जैसा पापी भी अपने पुत्र नारायण का नाम लेने से भवसागर पार हो 
गया ।* अनेक बार नामकथन के दो प्रकार हैं। कहीं तो आतिभाव प्रधान है, जेसे, दशरथ के 
राम-राम' रटने में ।? कहीं पृजा-भाव प्रधान है। इसी को 'नामजप “ कहते हैं । विषयासक्त मन 
को मुक्त करने के लिए तुलसी ने धारावाहिक नामजप का उपदेश किया है ।* जप के तीन रूप 
हो सकते हैं--- 

क. वाचिक (जिसमें ध्वनि उच्चरित हो ), 

ख. कायिक (जिसमें केवल ओठों का कंपन हो ), 

ग. मानसिक (जो केवल मन में हो ) । 
तुलसी ने इन तीनों रूपों का भेदनिरूपण नहीं किया और न तो जप-पद्धति का कोई सिद्धांत ही 
प्रतिपादित किया । विधि-विधान का प्रपंच खड़ा करके भक्ति को प्राविधिक और यांतिक बनाना 
उनका लक्ष्य नहीं था। वे भक्ति के सामान्यतः ग्राह्म रूप का ही पाठक के हृदय तक पहुंचाना 
चाहते थे।' इसीलए उसे कांता-संमित उपदेश के रूप में उपस्थित किया। नामस्मरण में नाम 
का श्रवण और उच्चारण न करके केवल मनसा चितन किया जाता है ।* स्मरण के लिए किसी 
बाह्य साधन की अपेक्षा नहीं है। श्रवण तथा कीतेन के बाद इसका वज्ञानिक क्रम है। साधना के 
उच्चतर सोपान पर पहुँचा हुआ्ला साधक ही स्मरण करने में समर्थ होता है। नाम की साकार 
उपासना न होने के कारण पादसेवन और श्रचन का प्रश्न ही नहीं उठता । राम की भाँति नाम 
का भी तुलसी ने बंदन किया है---बंदों नाम राम रघुबर को ।* 

नाम को सखा और अपने को दास कहकर तुलसी ने नाम के प्रति सख्य और दास्य को भी 
प्रभिव्यक्ति की है ।* नाम के प्रति झ्रात्मनिवेदन (शरणागति) का उपस्थापन तो स्थान-स्थान 
पर किया है ।' 

६. शबरी-भवितयोग में प्रतिपादित छठा साधन है इन्द्रिय-दसन, बहुकरों से बिरति और 
सज्जनधर्म का निरंतर पालन। जब तक इंद्रियाँ विषयों में लिप्त हैं, तब तक भक्ति नहीं हो 
सकती ।** इसलिए दमनशीलता आवश्यक है । यह भी सज्जनधर्म ही है। नाना प्रकार के नेमित्तिक 
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कर्मो से विरत होकर लोकयात्रा के लिए ग्रावश्यक कर्म ही करणीय हैं। 'सज्जनधर्म' में वर्णाश्रम- 
धर्म, भागवत-धर्म और संतलक्षण की सभी अच्छाइयाँ समाहित हैं। इस साधन में भी तुलसी ने 
साधना के ग्ामभ्यंतर पक्ष और सावंजनीन मानवीय गुणों को महत्त्व दिया है। 

9. समस्त जगत्‌ को राममय देखना सातवाँ साधन है। यह रामोपासक का एक आवश्यक 
लक्षण है।' यह साधन साधक के चित्त को राग-ह्वेष आदि से मुवत करके उसे भक्ति के योग्य 
निर्मल बनाता है । समस्त जगत अपना हो जाता है; विरोध को गुंजाइश नहीं रहती ।* यह 
वैष्णव धर्म की उदार भावना है। इस दष्टि से साधक का सारा जगद्व्यवहारं ही भक्तिरूप हो 
जाता है। संतों को राम से बढ़कर मानना पहले साधन के अंतर्गत ही है। उसे गौरव देने के लिए 
ही यहाँ पर भी उसका उल्लेख कर दिया गया है । 

८. आठवाँ साधन यथालाभसंतोष श्रौर पर-दोष को न देखना है । कामनाएँ ही दुःख का 
कारण होती हैं। संतोष के बिना उनका नाश असंभव है। जब साधक को यह ज्ञान होता है कि यह 
शरीर प्रारब्धवश है, सब कुछ ईश्वरेच्छा से हो रहा है तब उसका असंतोष और उसकी आशा- 
अभिलापाएं दूर हो जाती हैं | सर्वात्मभाव का उदय होने पर, सबको राममय देखने पर, उसे सर्वेत्र 
राम का ही रूप दिखायी पड़ता है। दूसरों के दोष उसकी दृष्टि में आते ही नहीं । परदोष-दर्शन 
से भ्त:करण मलिन हो जाता है। उसको निर्मल रखने के लिए एवं उसक्री मलिनता के अप- 
सारण के लिए यह साधन अपेक्षित है। पहले जो परछिद्र के दुराव की बात कही थी* वह संतों 
की मध्यम कोटि की थी। दोष पर दृष्टि का न जाना चित्त की उससे भी अधिक विकप्तित 
अवस्था है। 

९६. सरलता, निरछलता, राम का भरोसा और ह॒षे-देन्य-राहित्य नवें साधन की विशेषताएँ 
हैं। निष्कपट एवं श्रमायिक हृदय ही राम का निवासस्थल है।' चित्त की राममयता के लिए तथा 
राम को द्रवीभूत करने के लिए संसार से सभी आशाएँ हटाकर एकमात्र राम पर ही भरोसा 
रखना चाहिए। ऐसे साधक के योगक्षेम का भार भगवान्‌ स्वयं ग्रहण कर लेते हैं। इसीलिए 
तुलसी ने सारा भार राम पर डालकर उनका दास होना स्वीकार कर लिया।'” 'हिन्नें हरण न 
दौना' की व्याख्या दो प्रकार से की जा सकती है। एक अर्थ है--प्रसन्‍्त तथा देन्य रहित। जिसका 
चित्त शोकाकुल और विक्षिप्त है बह भक्ति भी नहीं कर सकता। अ्रतएव भक्तिसाधक को सहर्ष 
रहना चाहिए। उसमें दीनता का भाव नहीं झरना चाहिए। यहाँ पर 'दीनता' का तात्पय है--- 
विषाद एवं संसार के प्राकृतजनों के प्रति दीनता । दूसरा अर्थ है--हपे-शोक से रहित । हर्ष और 
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शोक राजस कर्ता के लक्षण हैं।' हर्षादि से युक्त जन भगवान्‌ को विश्येष प्रिय है।' प्रतएव ह्॒ 
और देन्य के विपर्यय को भक्ति का साधन बतलाया गया। इन्हीं को प्रकारांतर से रामानुज 
आदि ने अनुद्धष' एवं अनवसाद' कहा है।* 

साधनसप्तक---..रामानुज ने वाक्यकार के मत का उल्लेख करते हुए स्थापित किया है कि 
१ वानुस्मृतिरूपा भक्ति की निष्पत्ति विवेकादिर्प साधनसप्तक द्वारा होती है। इसी भ्राधार 
पर रामानंद ने उसे “विवेकादिकसप्तभूमिजा' कहा है।* ये सात साधन हैं--विवेक, विभोक, 
अभ्यास, क्रिया, कल्याण, अनवसाद और गनुद्धषं ।! तुलसीदास ने भक्ति के साधनरूप में नवधा 
भक्ति आदि की भाँति इनका उपस्थापन कहीं नहीं किया । परंतु यह निशचयपु्वंक कहा जा सकता 
है कि विशिष्टाह्वतवाद की यह मान्यता उन्हें सामान्य रूप से स्वीकार्य है। 'विवेक' का श्र्थ है 
दोष रहित अन्न से शरीरशुद्धि । साधारण धर्मों का निरूपण करते हुए कहा जा चुका है कि तुलसी 
ने शारीरिक शौच पर भी पर्याप्त बल दिया है। 'भक्षाभक्ष' की निंदा करके उन्होंने 'विवेक' का 
ही समर्थत किया है। काम का परित्याग, उससे विरक्ति, (विमोक' है। तुलसी ने अ्रनेक स्थलों 
पर रामभक्त की प्राप्ति के लिए निष्कामता की आवश्यकता बतलायी है।* भक्ति के झ्रालंबन 
भगवान्‌ का पुन:-पुनः भावन अभ्यास है। स्मरण भक्ति और राम के ईइ्वरत्व का बारंबार 
उल्लेख इसी भावना का द्योतक है। क्रिया का अर्थ है पंचमहायज्ञादि का अनुष्ठान । पष्ठ भ्रध्याय 
में इन यज्ञों की विचारचर्चा की गयी है। सत्य, दया, दान, श्रहिसा आदि को 'कल्याण' कहते हैं । 
साधारण धर्मों के भ्रंतगंत इनका भी विवेचन हो चुका है। शोकादि से उत्पन्न देन्य के भ्रभाव को 
अनवसाद' एवं अतितुष्टि के विपर्यय को 'अनुद्धष' कहा गया है। पूर्वोक्नत 'हिन्नें हरष न दीना 
में इन दो साधनों की भी व्यंजना हुई है। 
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सुनु गिरिजा हरि चरित सुहाएं। बिपुल बिसद निगसागमस गाए ॥ 

हरि भ्रवतार हेतु जेहि होई। इदमित्यं कहि जाइ न सोई॥ 

राम भ्रतक्य बुद्धि मन बानी । मत हमार भ्रस सुनहि सयानी॥ 

तदपि संत मुनि बेद पुराना। जस कछु कहाँह सर्वमति अ्रनुमाना ॥ 

तस में समुखि सुवावों तोही। समुक्ति परं जस कारन मोही ॥* 
रामावतार के विषय में कहे गये शंकर के उपर्युक्त शब्द तुलसीदास के दाशंनिक मत के विषय 
में भी चरिताथ्थ होते हैं। दार्शनिक दृष्टि से, 'रामचरितमानस ' के प्रतिज्ञावचन' में प्रयुक्त 'पुराण', 
'निगर्म, आागम', 'क्वचिदन्यतो४पि' और 'स्वान्त:सुखाय' भी विशेष ध्यान देने योग्य हैं। इनसे 
यह निष्कर्ष निकलता है कि कवि ने सवंतंत्रस्वतंत्र होकर निगम, आगम, पुराण तथा अन्य स्रोतों 
से भी दाशनिक विचार ग्रहण किये हैं--परंतु, श्रपनी मति और रुचि के अनुसार | तुलसी-दर्शन 
के अनेक भ्रनुशीलकों ने उन्हें सांप्रदायिक दाशंनिक माना है। महामहोपाध्याय गिरिधर शर्मा 
चतुर्वेदी) और मानस-राजहंस विजयानंद त्रिपाठी के अनुसार वे शांकर अद्वेतवाद के पक्के 
अनुगामी हैं। श्री श्रीकांतशरण जी के मत से वे सर्व था विशिष्टाह्वतवादी हैं ।* डा० बलदेव प्रसाद 
मिश्र, डा० रामदत्त भारद्दाज आदि ने उन्हें समन्‍्वयवादी बतलाय। है।' यही मत तकंसंगत है । 
तुलसी को किसी संप्रदाय से संबद्ध करना न्याय्य नहीं है। उनकी प्रतिभा सारग्राहिणी है। 
उनका साहित्य मधुकोश है, जिसमें कवि के स्वानुभव का रस भी संमिलित है। उन्होंने श्राप्त 
ग्रंथों से ग्राह्म विचारों का ग्रहण किया है, भ्रग्राह्म विचारों के विरुद्ध अपनी मान्यता उपस्थापित 
की है। 
निगम ओर तुलसीदास--- 

प्रमाण-मीमांसा के प्रकरण में यह कहा जा चुका है कि “निगम! और उसके पर्यायवाची 
शब्दों का व्यवहार तुलसी ने बैदिक संहिताओं के लिए भी किया है शौर संपूर्ण वैदिक साहित्य 
तथा समस्त शआ्राप्त वाइमय के लिए भी | प्रस्तुत प्रसंग में निगम” ब॑ंदिक साहित्य का अ्र्थवात्री 
* रा० १।१२१।१-३ 
/ र० 2१ श्लोक ७ 
 दे० -गोखामीजों के दाशेनिक विचार (तुलसोगंबावली, तीक्षरा खंड) 
४, दे०-- रामचरितमानस' की विजया टीका; गोस्वामी तुलसीदासजी के दाशंनिक विचार (अच्यन-लेखमाला: 
कल्याण, जुलाई, १६३७), गो० तुलसीदासजी का सिद्धान्त (भच्युत-लेखमाला) 
५५ दे०-- भी गोस्वामीनी के दाशंनिक विचार (रामचरितमानस' के सिद्धान्ततिलक की प्रस्तावना); 
'रामसरितमानस', 'विनयपत्रिका?, 'दोद्ावली? आदि पर सिद्धान्ततिलक 
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है। दर्शत की दृष्टि से उसके दो मुख्य भाग हैं--वेद और उपनिषद्‌ । वेद दशनग्रंथ नहीं हैं; 
परंत उनमें ऋषियों के अ्ंतर्दर्शन और दाह निक मन्तव्यों को अभिव्यक्ति हुई है। परुष, हिरण्यग भे 
गौर नासदीय सूक्‍त विशेष रूप से दाशं निक हैं ।' वेदिक दर्शन के सिद्धांत अपने सामान्य और 
मूल रूप में तुलसी को माय हैं । 

वेद सबके मूल में एक, अद्वितीय, सर्वव्यापक, समर्थ परमात्मशज्ित की सत्ता स्वीकार 
करता है। एक होते हुए भी ऋषियों ने उसे अनेक नाम दिये हैं--'एक सद्‌ विम्रा बहुबा 
वबदन्ति । अझ्सत्‌,+ अ्रभयंज्योति:,  परमव्योमत्‌,/ परमपद, अदिति” आदि उसी के नाम हैं। 
वह प्रभु निराकार होते हुए भी निगु ण और सगृण दोनों ही है।* मंत्रद्रष्टागप्रों ने उसकी उदा- 
रता, वत्सलता आदि के प्रति अपनी भावानुभूति व्यक्त की है।* उसमें विरोधी गण भी हैं। 
उसके विराट स्वरूप का भी वर्णन किया गया है।'' उसी से जगत की उत्पत्ति हुई है।! वह 
सबका आधार और अ्धीरवर है ।** जीव श्रौर ईश्वर में भेद है। ईश्वर को जीव का शासक, 
विधाता बाता, पिता-माता और सखा कहा गया है। * इस प्रकार दोनों के संबंध में स्वामिसेत्रक- 
भाव, पाल्यपालकभाव और सख्यभाव की कल्पना की गयी है। जीव के मोक्षत्ताधन की दृष्टि से, 
वेदों में कर्म, ज्ञान और भक्ति का सामंजस्य उपस्थापित किया गया है ।* स्वर्गप्राप्ति के लिए यज्ञ 
झ्रावश्यक साधन है ।'* अमरत्व प्राप्ति का आवश्यक साधत ज्ञान है--तमेव विदित्वाइतिसृत्यु- 
मेति नान्य: पन्‍था विद्येष्पनाय |“ ज्ञान के लिए वर्णाश्रमधर्मपालन, अआ्राचारनिष्ठा, प्रियसत्य- 
भाषण अभआ्ादि पर बल दिया गया है। सदाचरण के प्रति संगमान की भावना व्यक्त की गयी है। 
कर्मानसार फलभोग का सिद्धांत वेदिक ऋषियों को मान्य है। कभी-कभी जीव को दरारे के 
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किये हुए कर्मों का फल भी भोगना पड़ता है।' वेदिक भवक्‍ित के तीन श्रंग हैं--स्तुति, प्रार्थता 
और उपासना ।* स्तुतियों में ग्राराध्य का विशद गुणकीतेन किया गया है ।* डा० मुंशी राम शर्मा 
का कथन है कि नारद-भक्तिसूत्र की ग्यारह आ्रासक्तियों में से गुणमाहात्म्यासक्ति, पूजासक्ति, 
रूपासक्ति, दास्यासक्ति, तन्‍्मयासक्ति और सख्यासक्ति वदिक मंत्रों में अभिव्यक्त हुई हैं;  पर- 
वर्ती भक्तिशास्त्र में प्रतिपादित शरणागति की छः विधाओ्ों का भी संनिवेश है;“ भक्ति की 
कतिपय अन्य विशेषताएं पदचात्ताप, व्याकुलता, विनय आदि भी हैं।' 

वैदिक दर्शन की उपर्युक्त विशेषताएँ अपने सामान्य रूप में तुलसी को मान्य हैं। अ्रनेक 
पद्यों में वैदिक मंत्रों की अ्रथच्छाया भी संलक्ष्य है।” कितु, उनका दर्शन वैदिक दर्शन नहीं है। 
उनका आ्राराध्य वेदिक परमात्मशक्ति की भाँति निराकारमात्र नहीं है। उनके राम की लीला 
सृष्टि-रचना तक ही सीमित नहीं है। राम की ग्रवतार-लीला ही तुलसी का मुख्य प्रतिपाथ है। 
वेद में उनके बालरूप या धनुर्धररूप का सकेत भी नहीं है, रूप-वर्णन का अ्रभाव है, वेकुठलोक 
या क्षीरसागर की कल्पना नहीं है। तुलसी ने जीव श्ौर जगत्‌ का जो निरूपण किया है, वह 
वैदिक दर्शन की देन नहीं है | वैदिक कर्मकांड का आतिशय्य उन्हें मान्य नहीं है । वेद-प्रतिपादित 
स्वर्ग भर मोक्ष उनकी दृष्टि में तिरस्काय हैं। वेद में भक्ति साधनमात्र है। तुलसी उसे साध्य 
मानते हैं। उनकी भक्ति पुरोहित-संपाथ नहीं है। उनका पुरुषकार-सिद्धांत, और अचेन, पाद- 
सेवन आदि भकक्‍क्तियाँ वैदिक युग के बाद की परिकल्पनाएँ हैं। उनके भक्तों में विरहासक्ति 
और दैन्य की मामिकता है। वेदिक ऋषि ने जीव का संबोधन उत्साह-वर्धक शब्दों में किया है । 
वह साधक को कुटिल, कामी, पापी, निर्बल, कायर आदि नहीं कहता। उसकी दृष्टि में जीव 
हंस के समान ऊध्वंगमनशील है, अधोगति उसके स्वभाव में ही नहीं है।' तुलसी की भक्ति 
आतंभकक्‍त के कार्पण्य-निवेदन से श्रोत-प्रोत है। तुलसी के उपास्यदेव वैदिक न होकर स्पमार्त है । 
बेद का आराध्य इंद्र उनकी दृष्टि में बवान और काक की भाँति: निरादरणीय है। 
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उपनिषद्‌ और तुलसीदास-- 


'सत पुरान उपनिषद गावा,”” "नेति नेति जेहि बेद निरूपा, महिमा निगम नेति कहि 
कहई',* 'निगम नेति सिव ध्यान न पावा', 'जिहि इमि गावहिं बेद बुध ग्रादि उक्तियों एवं 
तत्तत्प्रसंगों में वणित राम के स्वरूप से यह स्पष्ट है कि तुलसी का ब्रह्मतिरूपण उपनिपदों से 
प्रभावित है। उपनिषद। का प्रतिपाद ब्रह्म है। वह सच्चिदानंद-स्वरूप है।' 'एकमेवाहितीयम्‌' 
है । उसके झ्रतिरिक्त और कुछ नहीं है।* वह निर्गुण और सगुण है । अगोचर, भ्ज्ञेय और शअग्राह्म 
है ।£ निष्कल, निरधद्य, निरंजन, अ्रज, अमूर्त, अमना एवं अ्रप्राण है।' गोत्र, वर्ण, इंद्रिय झ्रादि से 
रहित है।'* अमृत, श्रव्यय, अ्रक्षर, अशब्द, श्रस्पर्श तथा अरूप है।' वह ज्ञानमय, सर्वविद्‌, सर्वज्ञ 
और विविधशक्ति-संपन्‍न है ।** सत्यसंकल्प श्रौर सत्यकाम है।  सर्वेकर्मा, सवेकाम, सर्वगंध तथा 
सर्वरस है ।** सर्वरूप या विश्वरूप* है। सर्वव्यापक, अंतर्यामी, हृदयसंनिविष्ट, एक और केवल 
है । परात्पर, दिव्य, शुभ्र, सर्वप्रकाशक और साक्षी है।' स्वतंत्र; जगत का शासक; और 
काल, कर्म, स्वभाव आदि का संचालक है । * सबका आधार है। विरोधी गणों का झाश्रय है । ' 
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अनिर्वचनीय है ।* अतएवं 'नेति नेति' के द्वारा उसका प्रतिपादन किया गया है। वह जगत्‌ का 
कर्ता है। उसका अभिन्‍तनिमित्तोपादान कारण है। सबकी उत्पत्ति और लय का स्थान है। 
संसार के मोक्ष, स्थिति और बंध का हेतु है।' यह जगत ब्रह्म से उत्पन्त होता है, उसी के श्राश्रय 
से स्थित रहता है और उसी में लीन हो जाता है।” भिन्‍न प्रतीत होने वाला जगत्‌ ब्रह्मरूप ही 
जीवात्मा ब्रह्म से अभिन्‍न भी है और भिन्‍नत भी । वह चार अवस्थाग्रों और पाँच कोशों 
वाला है।'” सुखदु:खभागी है ।* उसका बंधन, उसकी हृदय -ग्रंथि, अविद्याग्रंथि है।  कामनाश, 
इव्वरदर्शन, बरहाज्ञान और शरण-प्रपत्ति से मुक्ति होती है।' ज्ञान के विना संसार-निवृत्ति नहीं 
हो सकती ।** उसके लिए विद्या और अविद्या दोनों का ही ज्ञान श्रपे:ः १३ ब्र्मज्ञानी 
जीवात्मा ब्रह्मस्वरूप हो जाता है--समुद्र में पहँँचकर समुद्गस्वकूप हो जाने वाली नदियों की 
भाँति ।* ज्ञान के साधनरूप में धर्म के विविध श्रंगों (सत्य, अहिसा, यज्ञ, दान, दया, सेवा, 
अतिथि-सत्कार, शम आदि) तथा विवेक, वेराग्य और योग पर बल दिया गा। है।* श्रेय 
(आत्यंतिक गअतींद्रियसुख) आर प्रेय (नश्वर इंद्रियसुख) का निरूषण करते हुए उपनिषदकार 
ने कहा है कि यथा्थतः बुद्धिमान मनष्य प्रेय की अपेक्षा श्रेय का वरण करता है। * 
ग्रौपनिषदिक दर्शन के उपर्यक्त सिद्धांत तुलसी-दर्शन में स्वीकछ् उन्होंने उपनिषदों की 
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उक्तियों के शब्दों झ्रार श्रथों को भी अनेक स्थलों पर ग्रहण किया है।' तथापि तुलसीदास का 
दर्शन औपनिषदिक दर्शन का समशील नहीं है। उनके मुख्य प्रतिपाद्य राम की अ्रवतारलीला 
और भक्‍तवत्सलता आदि गुणों का उपनिषदों में ग्रभाव है। उनमें रामभक्तिदर्शन की कहीं भी 
कोई चर्चा नहीं की गयी है । 'रामपूर्वतापिन्युपतिषद्‌', 'रामोत्तरतापिन्युपनिषद्‌', 'रामरहस्थो- 
पनिषद्‌', 'सीतोपनिषद' आदि उपनिषद्-काल की रचनाएँ नहीं हैं। वे भवितयुग की कृतियाँ हैं। 
ग्रतएव औपनिषदिक दर्शन के अंतर्गत उनके दार्शनिक सिद्धांतों का समावेश नहीं किया जाता । 
तुलसीदास के साहित्य में किया गया सुष्टि-वर्णन भी उपनिषदों में सांकेतिक रूप से वणित सूष्टि- 
प्रक्रिया, त्रिवृत्करण* ग्रादि से प्रभावित नहीं है। उपनिषदों में जीवात्मा और ब्रह्म के ऐक्च पर 
अधिक बल दिया गया है कितु तुलसी ने भेद-निरूपण को प्रधानता दी है। उपनिषदों में वर्णाश्र म- 
धर्म-पालन को विशेष गौरव नहीं दिया गया । तुलसी उसके प्रबल समर्थक हैं । उपनिषदों में ज्ञान 
को ही मोक्ष का आवश्यक साधन माना गया है। तुलसी भक्ति को अनिवार्य और केवल-ज्ञान को 
मोघ समभते हैं । उपनिषदों के अनुसार ब्रह्मभाव ही मुक्ति है। तुलसी की दृष्टि में दासभाव से 
भगवान्‌ के समीप उनके वक्‌ठ-धाम में निवास ही भझादशों मुक्ति है । 
ग्रागम और तुलसीदास-. 
तुलसीदास का दर्शन शागम-संमत है। आगम' शब्द सामान्यतः सभी क्षास्त्रों एवं वेदिक 
तथा तांत्रिक परंपरा का वाचक है। तुलसी-दर्शन के प्रसंग में उसके चार अर्थ किये जा सकते 
हैं--पांचरात्र आगम, दर्शनशास्त्र, भक्तिशास्त्र और शिव के द्वारा पारबंती को सुनाया गया 
वेष्णव सिद्धांत । इन चारों ही श्रर्थों में तुलसी-दर्शत आगमानुयायी है। दर्शनशास्त्र के विवेचक 
विभिन्‍न संप्रदायों में ब्रह्म वाद (अश्रद्वेतत्राद), विशिष्टाइतवाद, रामानंद-संप्रदाय, वललभ-संप्रदाय 
और सांख्य-योग की दाशनिक विचारधारा का ही तुलसी-दर्शन पर विशेष प्रभाव पड़ा है। 'गीता ' 
को भी विद्वानों ने श्रागम-ग्रंथ माना है। झतएव प्रस्तुत भ्रध्याय के इस प्रकरण में इन्हीं की दृष्टि 
से तुलसी-दशंन का तुलनात्मक दिग्दशेन किया जाएगा। 
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पाचरात्र आगमस शोर तुलसीदास--परांचरात्र ग्रागम में निरूपषित किया गया है कि ब्रह्म 
एक, सुखानुभवरूपरूप, सर्वव्यापक, पूर्ण गौर नित्य है। वह निई:ख, सर्वहेयविवर्जित, निःसीम, 
अनादि, अनंत, बना मय, निरवद्य, क्षोभरहित, निष्कलंक शौर निरंजन है । वह स्वेवास ग्रौर भव- 
सागर से परे है। झ्राकार, देश और काल से झ्रनवच्छिन्त है | इदंता, ईदुकता और इयत्ता से अपरि- 
च्छेथ है।' वह समस्तभूतवासी, अव्यक्त, सर्वप्रकृति, अक्षर, सम, अ्रचित्य, अव्यय एवं कल्याण- 
कारी होने के कारण शिव है।' वह सर्वद्व॑ंद्वविनिर्मुक्त, सर्वोवाधिविवरजित और सर्वक्रारणकारण 
है ।* वह ग्श्नोत्र, अचल्षु, अपाणि, अपाद और दूरस्थ होते हुए भी विश्वश्ववा, विश्वचक्षु, विश्व- 
पाणि, विश्वपाद एवं समीपवर्ती है। प्राकृतगुणस्पर्श से रहित होने के कारण बह “निर्गुण' है ।* 
अ्प्राकृत गुणों का आश्रय * होने के कारण वह 'सगुण है। पाडगृण्ययुक्त होने से वह “भगवान्‌ 
कहलाता है ।* उसके छः गुण हैं--ज्ञान, शक्ति, ऐड्वर्य, बल, बीय और तेज ।' 'ज्ञान' के संबंध 
में यह स्मरणीय है कि परमात्मा ज्ञानस्वहूप भी है और ज्ञानगुणयुक्तत भी ।* वह सर्वज्ञ, स्वदर्शी, 
सर्वेश्वर, तर व पयशय एज दबा थी ने है । अपनी शज्ित से परिब हित बह्य ही संकल्प मात्र से सृष्टि- 
रचना में समर्थ है ।? भगवान्‌ विष्णु की शक्ति का नाम ही 'प्रकृति' है।'' विष्णसंकल्प-प्रेरित 
प्रकृति से ही महदादि-क्रम से जगत्‌ की उत्पत्ति होती है।' ईश्वर ही जगत्‌ का निमत्तोपादान 
कारण है; उसका खण्टा, पालक और संहारक है । * वह विश्वरूप भी है।' कालानुसार रज- 
स्तमोगृुण का उद्रेक आर सत्त्वगुण का ह्वास होते पर राक्षसों आदि का आरविर्भाव होता है। 
उसके परिणामस्वरूप सात्विकी वेदमर्यादा का लोप, ज्ञान का विताश एवं धर्म का तिरोधान हो 
जाता है। ऐसी दक्शा में अधर्ियों के सिरास, पीड़ित प्रजा के उपकार तथा धर्मर्यादा की स्थापना 
के लिए भगवान्‌ अवतार धारण करता है ।* 

जीव भगवान्‌ विष्णु का अंश है । वह स्वभावत: चिदानंदमय, भगवन्मय, भ्रतादि तथा 
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अपरिच्छेय है।' भगवान्‌ की तिरोधानकरी शक्ति माया या अरविद्या उसके स्वरूपज्ञान को आवुृत 
कर देती है । यह अविद्या ही जीव का बंध या हृदयपग्रंथि है।' श्रविद्याजन्य मलों से युक्त होकर 
कर्मविपाक में पड़ा हुआ जीव जन्म, शझ्रायु आदि के भाग में फेंसा रहता है।* अपने कर्मो के कारण 
संसारचक्र में भ्रमते हुए दुःखाकुल जीव पर जब कभी भगवान्‌ की कृपा हो जाती है तब वह 
संसारसागर से पार हो जाता है। कर्म, योग और ज्ञान भी मोक्षप्राप्ति में सहायक हैं ।* मृकत 
जीव समुद्र में नदी की भाँति भगवान्‌ में लीन हो जाता है।' परंतु परमधाम और परमात्मा की 
प्राप्ति का एकमात्र अमोघ उपाय न्यास (शरणागतिया प्रपत्ति) है। "मैं प्रपराधों का घर हें 
अकिचन और भअगति हूँ, तुम्हीं मेरे उपाय बनो, मैं तुम्हारी शरण में आ गया हँ---यह प्रार्थना- 
मति शरणागति' है। इस प्रकार भगवत्प्रपन्न भक्त के सभी अनुबंध तथा पाप नष्ट हो जाते हैं। 
उसे तप, तीर्थ, यज्ञ, दान आदि समस्त पुण्यों के फल की प्राप्ति हो जाती है ।* वीतकल्मष मुक्त 
भक्‍त विष्णुलोक में विहार करता है। वह देश प्रकाशानंदमय, निर्मल, अ्रववद्य, अनाकुल और 
परमव्योम है। उस धाम में पहुंचकर जीव फिर इस कालकल्लोलसंकुल भवपंथ में नहीं पड़ता | 
ब्रह्मप्राप्ति के लिए गुरुभकिति आवश्यक है । शास्त्रज्ञानांजन के द्वारा अज्ञानतिमिर का नाश करने 
वाला गुरु नररूप में भगवान्‌ ही है।' 

पांचरात्र आगम की ये मान्यताएं तुलसी-साहित्य में भी अभिव्यक्त हुई है। परंतु उसकी 
बहुत-सी मान्यताएं उन्हें अस्वीकारय हैं। पांचरात्र-दशत'* में पर, व्यूह, विभव, अर्चा और 
अ्ंतर्यामी के रूप में ईइवर की पंचधा भ्रवस्थिति स्वीकार की गयी है। व्यूह चार हैं---वासुदेव, 
संकर्षण, प्रधुम्त आर प्रनिरुद्ध । वायुदेव को परमात्मा, संकर्षण को जीव, प्रद्युम्त को मन एवं 
अनिरुद्ध को अहंकार माना गया है। यह चतुब्यू ह-सिद्धांत पांचरात्रों का विशिष्ट सिद्धांत है ।** 
प्रत्येक व्यूह से उत्पन्त तीन-तीन व्यूहांतर भी हैं ।** भगवान्‌ की शक्ति द्विविध है--क्रिया तथा 
भूति। 'अहिर्बुध्न्यसंहिता में शुद्ध एवं शुद्धेतर सृष्टि के रूप में द्विविध सर्ग तथा 'जयाख्यसंहिता' 
में ब्राह्म, प्राधानिक ओर शुद्ध सगे के रूप में त्रिविध सर्ग का वर्णन किया गया है ।** साधना के क्षेत्र 
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में नाना प्रकार के मंत्रों, यंत्रों आदि की व्यवस्था की गयी है।' ये सब मान्यताएँ तुलसी द्वारा 
उपेक्षित हैं। पांचरात्रों द्वारा स्वीकृत विभवों (अवतारों) की निश्चित संख्या (उनतालीस ), 
उनका मुख्य-गौण-विभाग, अनिरुद्ध से अवतारों का प्रादुर्भाव आदि भी तुलसी को अमान्‍्य हैं। 
उनके साहित्य में प्रतिपादित राम की भ्रवतारलीला, जीव के भोगायतन और भोगभूमि का 
रचनाक्रम, वर्णाश्रमधर्म की महिमा, भक्तिनिरूपण आदि भी पांचरात्र आगम से भिन्‍त हैं । शभ्रत 
एवं तुलसीमत पांचरात्रमत नहीं है । 
ब्रह्मवमाद (केवलाइतवाद ) और तुलसीदास--- 

तुलसी-दर्शन के अनेक सिद्धांत शांकर मत के अनुकल हैं। ब्रह्म सच्चिदानंदस्वरूप है ।* 
वही परमार्थ तत्त्व है। परमाद्वेत, एकरूप और कूटस्थनित्य है ।* वह निगुण है---अकल, 
निरवयव, निविकार, अव्यय, निर्मल, देश-काल-परिच्छेद-रहित, संसारधर्मवर्जित, निरुपाधि, 
अप्रमेय एवं गअज्ञेय है।' वेदांतवेद्य और अ्निरवंचनीय है।” विदव का अभिन्‍ननिमित्तोपादान है।'* 
जगत्‌ के जन्म, स्थिति और प्रलय का कारण है ।* ईएवर सगृण है--ज्ञान, ऐश्वयें, शक्ति, बल, 
वी, तेज श्रादि से सदा संपन्‍न है।*” यह सृष्टि-व्यापार उसका लीलाविलास है ।*' बह संतों के 
परित्राण आदि के उद्देश्य से श्रवृतार धारण करता है ।** 

परमेश्वर की अ्निर्वंचनीय शक्ति का नाम माया है जो विश्व की रचना और जीव के बंध 
का हेतु है।** माया ही प्रकृति है, ईश्वर उसका प्रेरक है।* उसी से महत्तत्त्व आदि के क्रम से 
सृष्टि की रचना हुई है। जगत्‌ असत्य है--स्वप्न और मायारचित गंधर्वतगर के समान दुष्ट- 
नष्टस्वरूप है; रज्जु में सपे, शुक्षित में रजत, किरण में जल ग्रादि की भाँति अपने अधिष्ठान ब्रह्म 
में सत्य भासता है।* कितु वह व्यवहारतः सत्य है, स्वप्न की भाँति सर्वथा अ्रलीक नहीं है। * 
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मोक्षपरक वेद-शास्त्र भी व्यावहारिक है ।' माया की भाँति मायानिमित जगत्‌ भी अ्निर्वचनीय 
है। जीव अनेक श्रौर ईइ्वरांश हैं। जीव कर्ता और भोक्ता है।* कर्म से ही जगत्‌ का चक्क 
चलता है ।* कर्मानुसार ही जीव को अनेक प्रकार के शरीर धारण करने पड़ते हैं ।' उसके 
स्थूल आदि तीन शरीर, तत्संबंधी जाग्रत्‌ श्रादि तीन अवस्थाएँ तथा अन्तमय आदि पाँच कोश 
हैं। जीवात्मा नित्य है श्र जीर्गण वस्त्र को त्वागकर नवीन वस्त्र धारण करने वाले नर की 
भाँति एक शरीर को त्याग कर दूसरे शरीर में संक्रमण करता है।' उसके दुःख का कारण 
अविद्या है। अविद्याझूप हृदयग्रंथि का मोक्ष ही मोक्ष है।' ब्रह्मात्मेकत्वबोध से मुक्ति की प्राप्ति 
होती है।'' कम से मुक्ति नहीं मिल सकती; कर्मंताश का उपाय ज्ञान है।* ईश्वरापित कर्म से 
बंध नहीं होता ।* ज्ञान मोक्ष का साधन है। शास्त्रज्ञानमात्र पर्याप्त नहीं है, अनुभव (विज्ञान) 
आवश्यक है । “ ब्रह्मजानी संवार के बंधन में नहीं पड़ता ।** कर्म आदि ज्ञान के साधन हैं । फल- 
तृष्णारहित करयोग से अंतःकरण की शुद्धि होती है।'” अ्रतएवं ज्ञाननिष्ठा-योग्यता के लिए 
वर्णाश्रमधर्म का पालन अपेक्षित है।'' विवेक, विराग, शमादि और मुमुक्षुत्व ज्ञान के अंतरंग 
साधन हैं। * मुक्‍्तात्मा व्रह्मयस्वरूप हो जाता है। आत्मसाक्षात्कार या ब्रह्मसाक्षात्कार होने पर 
देहावसान के पूर्व ही आत्मा की जीवन्मुक्ति हो जाती है।' ज्ञान के सभी साधनों में गुरु का 
स्थान ग्रन्यतम है। श्रुति-सिद्धांत यही है कि श्राचार्यवान्‌ पुरुष ही ज्ञान प्राप्त कर सकता है।* 

उक्त समानताञरं के श्राधार पर तुलत्तीदास को केवलाइतवादी मान बैठना तर्क॑संगत नहीं 
है। शांकर दर्शन से उनके मत का वेषम्य कम अवेक्षणीय नहीं है। अ्रद्वेतवाद निर्गण औऔर सगुण 
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ब्रह्म में भेद मावता है।' तुलसी की दृष्टि में ब्रह्म स्वरूपत: निर्गूण और सगण दोनों है । सगृण- 
सविशेष राम ही परबव्रह्म हैं| अद्वतमत में 'ईइ्वर' मायोपाधिक अथवा गअज्ञानोपहित माना गया 
है। तुलसी के राम ईश्वर होते हुए भी मायावच्छिन्त कदापि नहीं होते । अद्वतवाद में मायो- 
पहित ईश्वर को ही अ्रवतारी और पुजा का आलंबन माना गया है। तुलसी के मायापार ब्रह्म 
राम ही अ्वतारी और वंदनीय हैं। अद्वंत वेदांत में सगुण ब्रह्म को निर्गुण से न्‍्यून कहा गया है, 
तुलसी के भक्तिदर्शन में निर्मुण-सगृण-स्वरूप ब्रह्म का सगुणरूप ही, भवतहितकारी होने के 
कारण, श्रेष्ठ है। वही तुलसी और उनके द्वारा वणित भक्तों का भजनीय हूँ। झ्रतएवं उनका 
प्रतिपाद्य सगुण राम का चरित है, जब कि गद्वेत वेदांत का प्रतिपाद्य निर्गण ब्रह्म है। 

शंकर आदि माया और अविद्या को पर्याय मानते हैं । तुलसी माया के दो रूप मानते हैं--- 
विद्या और अविद्या | अद्वंत वेदांत में माया चतुष्कोटिविनिर्म॒क्ता मानी गयी है ।* तुलसी के 
अनुसार माया भगवान्‌ की भावरूपा अभिन्न दाक्ति है। वे केवल अविद्या माया को मिथ्या 
मानते हैं। 'शांकरदशेद में माया किसी के अधीन नहीं है“; तुलसी-दर्शन में वह राम की दासी 
है। अद्वतवाद में जीव अचित्‌ पर चित्‌ का प्रतिबित्र है। अंतःकरणावच्छिन्त चेतत्य है; काल्प- 
निक वस्तु है।' तुलसीदास जीव को वास्तविक नित्य तत्त्व मानते हैं । उनके अभ्रनुतार जीव ईश्वर 
का अंश है, शंकर उसे अंश इव कल्पित ” मानते हैं । अद्वतवेदांत ज्ञानमार्गी है, श्रत: उसमें भक्ति 
को ज्ञान का साधन माना गया है। तुलसा भक्तिमार्गी हैं। उनके अनुसार भवित ही मुक्ति का 
एवमात्र श्रमोध साधन है, वही भक्त का साध्य है, ज्ञान भक्ति का अंग है। अद्वेतवेदांतियों का 
लक्ष्य ब्रह्ममावरूपा मुक्ति है; तुलसी का प्राप्य भेदभक्ति है। वह सालोक्‍क्य मुक्ति है जिसमें 
भक्त दास भाव से बेकुंठ-लोक में निवास करता हुआ श्रानंदलाभ करता है । 


विशिष्टाहतवाद और तुलसीदास-- 


तुलसी-साहित्य में रामानुज-दर्शन के भ्रनेक सिद्धांतों की निबंधना हुई है । विशिष्टाद्वतवाद 
में प्रतिपादित किया गया है कि तत्त्व तीन हैं--चित्‌, अचित्‌ और ब्रह्म (ईहवर) । प्रमाण 
तीन हैं--प्रत्यक्ष, भ्रनुमान तथा शब्द (विविधागमरूप शास्त्र) । प्रत्यक्ष और अ्रनुमान के द्वारा 
ईदवरसिद्धि नहीं हो सकती; ब्रह्मावगम के प्रमाण श्रुति, स्मृति, पुराण आ्रादि शास्त्र हैं।' ब्रह्म 


१. ब्र० सू० १|२।१४ ओर ४|३|१४ पर शा० भा० 
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३. वि० चू० ११०; विद्यारण्य ने शुद्धसत्वप्रधाना प्रकृति को माया? तथा मलिनसच्प्रधाना प्रकृति को 
अविद्या? कहा है--पन्‍्चदशी, १।१६ 
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९. शामानुजसिद्धान्तसार, पूृ० ४, २८ 
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सच्चिदानंदस्वरूप है।' वह स्वभावत: सगुण है।* चेतन्यगुणयुकत है। आनंदमय है| जगत्‌ 
का कर्ता, पालक ओर संहारक है ।* ब्रह्म से उत्पन्त और उसमें श्रवस्थित विश्व की रचना आ्रादि 
उसकी लीला मात्र है।' ईइवर में विपमता, निर्दंवता श्रादि दोष नहीं है । व्यावहारिक जीवन में 
दृष्टिगोचर वैषम्य जीवों के कर्म के कारण है। कर्म अ्रनादि है ।* ब्रह्म जगत्‌ का अ्रभिन्‍न- 
निमित्तोपादान कारण है।' ब्रह्म ही विश्वरूप में परिणत होता है---वस्त्ररूप में सृत की 
भाँति ।£ जगत्‌ ब्रह्म से अनन्य है ।' ब्रह्म विश्वरूप भी है और विश्वातीत भी ।** निर्गुण भी है 
और सगुण भी ।** वह अखिलहेयप्रत्यनीक और समस्तकल्याणगृणात्मक है।** सर्वफलप्रद"*, 
परात्पर *, अंतर्यामी ' *, विश्वायतन और विश्वपति : है। तक के द्वारा अ्रग्राह्य है। * निरा- 
कार होते हुए भी दिव्य विग्रह धारण करने में समर्थ है। उसका शरीर अप्राकृत होता है । ' 
वह अव्यक्त होने पर भी संराधन से प्रकट हो जाता है।* भगवान के अवतार का मुख्य प्रयो- 
जन साधुपरित्राण और आनुषंगिक प्रयोजन दृष्टविनाश है। बेकुंठ भगवान्‌ का दिव्य लोक 
है | १४ 

ईदवर की गुणमयी भावरूपा शक्ति को ( विचित्रार्थसर्गकारिणी होने के कारण ) माया कहते 
हैं। वही प्रकृति है । * प्रकृति से महान्‌, महान्‌ से भ्रहंकार इत्यादि क्रम से सृष्टि का विस्तार 
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होता है।' सत्य जगत विनाशी होने के कारण मिथ्या कहा जाता है ।* जीव ईश्वर का अंश 4, 
नित्य एवं ज्ञाता* है। उसका ज्ञान कभी व्यक्त और कभी अव्यक्त रहता है। वह कर्ता 
है; उसकी प्रवृत्ति ईश्वराधीन है।” जीव ईदवबर से भिन्‍न है।* दोनों में अंशांशिभाव और 
नियंतृ-नियम्प-संबंध है ।* मुक्त होने पर भी जीव में ईश्वरत्व नहीं श्राता, जगत्‌ के सर्जन 
आदि की शक्ति नहीं ञ्राती ।। उसका सारूप्य केवल भोगसाम्य तक ही सीमित रहता है। 
जीवों की संख्या अनंत है।' 
जड़ प्रकृति और अविद्या का संसर्ग जीव के संसार और दुःख का कारण है।*? विवेक के 
द्वारा जगत (ब्रह्महप में प्रतीत होने से) सुखदायक हो जाता है ।* ज्ञान, भक्ति और प्रपत्ति 
मोक्ष के साधन हैं।“ वाक्यज्ञानमात्र से मुक्ति नहीं मिल सकती ।** यज्ञादि श्ौर शमादि 
विद्या के साधन हैं।” मुक्त जीव दिव्य शरीर से भगवान के प्रकाशानंदमय धाम में निवास 
करता है।** 
इन समानताश्रों के होते हुए भी तुलसी-दर्शन को विशिष्टाद्वतवाद के अंतर्गत नहीं रखा जा 

सकता | विशिष्टाह्वतवाद का एक आधारभूत व्यावतंक सिद्धांत है जीव और ईइवर में शेष-शेषी 
तथा प्रकार-प्रकारी संबंध की मान्यता ।*९ तुलसी ने जीव को राम का दोष अथवा प्रकार कहीं 
नहीं कहा | ईश्वर का पंचप्रकारत्व और व्यूह-सिद्धांत भी विशिष्टाद्वेतवाद की भश्रत्यंत महत्त्वपूर्ण 
मान्यताएँ हैं। तुलसी ने पांचरात्रों, विशिष्टाद्रतवादियों या सूर आदि कवियों की भाँति व्यूह- 
सिद्धांत अथवा चतुर्ब्यूहू का निरूपण नहीं किया। अ्रतएव (व्यूह-सिद्धांत की श्रमान्‍्यता के कारण ) 
उनके साहित्य में ईश्वर के पंचप्रकारत्व का भी प्रतिपादन नहीं किया गया । भ्रवतारों (विभवों ) 
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का वर्गीकरण! भी तुलसी को ग्मान्य है। विशिष्टाइतमत में भक्ति और प्रपत्ति दो भिन्‍न 
साधन के रूप में स्वीकृत है; कीवल्य और मोक्ष में भेद माना गया है; भक्त और प्रपन्त मोक्ष- 
पर बतलाये गये है; शूद्र को भक्ति का अवधिका री घोषित किया गया है। तुलसीदास भवित 
और प्रपत्ति को भिन्‍न नहीं मानते । उनकी भक्त ही प्रपत्त्यात्मक है। उन्होंने केवल्थ और मोक्ष 
को एक माना है। उनके अनुसार, (स्वभावतः प्रपन्त) भक्त का साध्य भक्ति ही है। उस भक्ति 
का अधिकार प्राणिमात्र को है। उसमें वर्ण, लिंग आदि का भेद-भाव नहीं है। रामानुज-दर्शव 
की एक अ्रवेक्षणीय विशेषता है जीवन्मुक्ति के सिद्धांत का तिरस्कार।* तुलसीदास ने इस 
सिद्धांत को अ्रनेक स्थलों पर स्पष्ट रूप से स्वीकार किया है। 
रामानंद और तुलसीदास--- 

रामानंद के अनुसार तत्त्व तीन हैं-“-ईश्वर, चित और अचित । राम ईश्वर हैं । एक, अवि- 
नाशी, साक्षी, कूटस्थ, सर्वज, चेतत, भ्रज, अजर, अमर, मन-वाणी शअ्रादि के अ्रगोचर, 
विश्वाधार, सर्वप्रकाशक, सर्वशासक, स्वंकारण, सर्वशक्तिमान्‌, जगत के कर्ता-भर्ता-संहर्ता और 
वेदप्रतिपाद्य हैं ।४ जीव चित्तत्त्व है। वह नित्य, अल्पज्न, अज, भगवत्यरतंत्र, एकशरी रव्यापी और 
कतृत्व, भोक्‍्तृत्त आदि अभिमान वाला है।' प्रकृति अचित्‌ तत्त्व है। श्रव्यक्तत, प्रधान श्रादि 
उसके भ्रन्य नाम हैं। वह त्रिगुणात्मिका और विश्व का कारण है । वस्तुतः तत्त्व एक है। उपर्यक्त 
तीन भेद उसी के हैं।' कमेप्रवाह के कारण संसार-सागर में मग्त जीव पर भगवान्‌ की स्वाभा- 
विकी कृपा होती है ।* राम और जीव में अनेक संबंध हैं---पितापुत्रत्व, रक्ष्य रक्षकत्व, सेव्यसेव- 
कता आदि ।* दाशरथ राम का ध्यान ही विधातव्य है।' सीता पुरुषका रझपा हैं ।** प्रपत्ति निष्ठा . 
पूर्वक अनुष्ठित सत्कर्म, ज्ञान श्रौर भवित से मुक्तिपद की प्राप्ति होती है।** सुसंस्कृत भागवतों 
को चाहिए कि सीतासहित-राम की भक्ति करें। अवन्य भाव से भगवान्‌ का तैलधारावत्‌ 
निरंतर उपाधिनिर्मुक्त स्मरण 'भवित' है ।'” विवेक आदि सात भूमियाँ, यम आदि आठ अवयव 
तथा श्रवण, कौतेन श्रादि नवधा भक्तियाँ उस पराभकित के साधन हैं।** भक्ति-साधन के रूप में 
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सत्संग और गुरूपसत्ति आवध्यक हैं।” गरुभवत, भ्रास्तिक और प्रपन्त जन ही ही भक्ति का 
अधिकारी है ।* 

रामानंद-दर्शन के उपयुक्त सिद्धांत तुलसी को मान्य हैं। कितु, वे रामानंदी नहीं हैं। 
रामानंद विशिष्टाहतवादी हैं। सिद्ध किया जा चुका है कि तुलसी विशिष्टाद्वतवादी नहीं हैं । 
राम और जीव का शेषशेषित्वसंबंध ग्रथवा भायंभर्तृत्वभाव” भी उन्हें अ्रभीष्ट नहीं है । 'वेष्णव- 
मताब्जभास्कर' में आवश्यक साधन के रूप में प्रतिपादित और संप्रदाय की दुष्टि से अत्यंत 
महत्त्वपूर्ण पंचसंस्कारदीक्षा तुलसी को मान्य नहीं है। रामानंद ने मंत्र,* व्रत, अ्रचन झादि 
के विस्तार को महत्त्व दिया है। तुलसी इनके मूलरूप में तो विश्वास करते है, लेकिन इनके 
आइडंबर में उनकी आस्था नही है। इसी प्रकार वेष्णवों के ऊध्वेपुंड, पंचायुधचिह्ष ग्रादि लक्षण 
का जो वर्णन रामानंद ने आस्थापूर्वक किया है उप्के प्रति भी तुलसी ने कोई गौरव प्रदर्शित 
नहीं किया । इसका कारण यह है कि उन्हें बाह्य प्रदर्शन की अपेक्षा भक्त की झाम्यंतर गरिमा 
ही श्रेयस्कर जँचती है। सांप्रदायिक भक्‍तों की यह विशेषता रही है कि वे अपनी संप्रदाय-निष्ठा 
की अभिव्यक्ति करते ब्राये हैं । तुलसी ने ऐसा कहीं नहीं किया । इसका कारण यही है कि किसी 
भी संप्रदाय के प्रति वे एकांतनिष्ठावान्‌ नहीं थे । तुलसी को रामानंद-संप्रदाय से अलग मानने का 
एक सबल प्रमाण यह है कि वे रामानंद की वेरागी-परंपरा के प्रतिकूल स्माते धर्म के दृढ़ भ्रनुयायी 
हैं। रामानंद-संप्रदाय के विशेषज्ञ अनुसंधाता डा० बदरीनारायण श्रीवास्तव का कथन है कि 
“रामानन्द-सम्प्रदाय के इतिहास का निर्माण करते समय स्वयं मेरे समक्ष जितनी भी प्रमुख गादियों 
की परंपराएँ आई उनमें कहीं भी गोस्वामी तुलसीदास का नाम नहीं था।” उन्हें रामानंद- 
संप्रदाय के अंतर्गत रखने का प्रयत्न लेखकों की कल्पनामात्र है।' 

शुद्धाई तवाद और तुलसीदास--घशुद्धादे तवाद की अ्रवेक मान्यताएँ तुलसी को स्वीकार्य हैं । 
ब्रह्म सच्चिदानंदस्व॒रूप, व्यापक, अव्यय, सर्वशक्तिमान्‌, स्वतंत्र, सर्वेज्ञ, सर्वेकर्ता, प्राकृतगृुण- 
रहित, सजातीयविजातीयस्वगतद्ग॑तवर्जित, सत्य आदि नित्यगुणों से युक्त, सर्वाधार, मायाधीश 
आनंदाकार और प्रापंचिक पदार्थों से विलक्षण है ।' वह विरुद्ध धर्मों का आ्राश्य, निर्गुण-सगुण 
एवं श्रनंतमूति है।* जगत्‌ की उत्पत्ति, पालन और प्रलय का हेतु है।' उसका निभित्तोपादान 
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कारण है।" ब्रह्म ही कायकारणरूप है।' विध्व उसका लीलाविलास" और अविक्ृत परिणाम 
है । जिस प्रकार सुवर्णमय कटक सुवर्णरूप ही है, उसी प्रकार ब्रह्म का परिणाम जगत्‌ ब्रह्मरूप 
है।* 

भगवान्‌ की शक्ति माया है; तत्त्वतः भगवत्कार्य जगत माया द्वारा निर्मित है।' इस शक्ति 
के दो रूप हैं--विद्या अर अविद्या ।* द्रव्य (माया) काल, कर्म, स्वभाव और जीव भगवद्‌- 
भावरूप हैं।' माया का उपादान प्रकृति है।* प्रकृति से ही मह॒दादिक्रम से सृष्टिविस्तार 
होता है।' जगत्‌ का प्रवाह नित्य है; उसका झ्राविर्भाव और तिरोभाव होता रहता है।'' वेक्‌ठ 
से प्रपंचात्मक जगत में भगवान्‌ का समागमन उसका अवतार है।' जीव ईश्वर का अ्रंश है; 
नित्य है; चेतन है; ज्ञाता है; कर्ता-भोक्‍्ता है; देवाधीन है।** उसके संसार का कारण अ्रविद्या 
माया है अविद्या पंचपर्वा है । * विद्या के द्वारा अ्विद्या का नाश होने पर जीव मुक्त हो जाता 
है।' ज्ञान और भक्त मोक्ष के साधन हैं। केवलज्ञान की अपेक्षा केवलभक्ति ग रीयसी है। ज्ञान- 
युक्त भवित श्रेष्ठ है।* ज्ञानेकनिष्ठा से केवल्य की प्राप्ति होती है; कितु भगवान्‌ की लीला का 
अतिदुर्लभ आनंद केवल भक्तों को ही मिलता है।'* भगवान्‌ भकित के द्वारा ही लभ्य हैं। ६ 
भवबंधन से मुक्ति के लिए भगवान्‌ का भअनुग्रह भ्रावश्यक है ।' ज्ञान और भक्ति के साधनरूप में 
वर्णाश्रमधर्मपालन, स्वाध्याय, गूरुसेवा, वेराग्य, संतोष, योग, भागवत-प्र तिपादित नवधा भक्ति 
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आदि की अपेक्षा है।' वल्लभाचाये द्वारा स्वीकृत जीवन्मुक्ति, और बेद, गीता, ब्ह्मसत्र 
तथा भागवत का प्रामाण्य तुलसी को भी मान्य है। वल्लभ-संप्रदाय में बालकझृष्णोपासना का 
समादर है।* यद्यपि तुलसी के आराध्य लोकरक्षक धनुर्धर राम ही हैं तथापि उन्होंने स्वयं एवं 
काकभुशुंडि आदि पात्रों के द्वारा भी बालकरूप राम की भजनीयता का उल्लेख किया है।* 
वललभ-संप्रदाय में भक्ति की तीन विधाएँ मानी गयी हैं--एचि, श्रवणादि और प्रेम ।* तव मम 
धर्म उपज अनुरागा । खववादिक नव भगति दढ़ाहीं। मम लीला रति अ्रति मन माहीं ।* में ये 
तीन विधाएँ देखी जा सकती है। 

उपर्युक्त साम्य होने पर भी तुलयी-दर्शव वाल्लभ वेदांत से बहुत भिन्‍न है । वल्लभ ने जीव 
के तीन भेद माने हैं---व्यष्टि, समष्टि और पुरुष | ब्रह्म के भी तीन भेद हैं--कष्ण, अक्षर और 
श्रंतर्यामी ।! तुलसी को यह भेद-निरूपण मान्य नहीं है । “वल्लभाचार्य जी ने झ्रानंदस्वरूप श्रीकृष्ण 
को ही मूल परब्रह्म, उन्हीं को अपने मार्ग का इष्ट और उन्हीं की भक्ति को परमानंद-प्राप्ति का 
श्रेष्ठ साधन, माना है | परंतु तुलसी ने रामानंद की भाँति, मर्यादापुरुषोत्तम राम को अपना 
आराध्य माना है ।पुष्टि-मार्ग के पुष्टि-पुरुषोत्त म ब्रह्म और रामानन्दी सम्प्रदाय के मर्यादापुरुषो- 
त्तम ब्रह्म में अन्तर है। राम का अवतार मर्यादापुरुषोत्तम का है और कृष्ण का अवतार मर्यादा- 
पुरुषोत्तम और पुष्टि-पुरुषोत्तम रसेश, दोनों का है ।''धर्में-संस्थापत के लिए जो भगवान्‌ का अव- 
तार होता है वह चतुर्व्यहात्मक है ।'''बासुदेव-रूप मोक्षदाता है, संकर्ष ण-रूप दुष्टों का संहारकारी 
है, प्रद्यम्न-रूप सृष्टि का रक्षक, काम और गृहस्थ-हूप है तथा अनिरुद्ध-रूप धर्म-रक्षक और 
धर्मोपदेशक है ।'' श्रीकृष्ण के भ्रवतार-रूप में दो रूप वल्लभ-सम्प्रदाय में मान्य हैं, एक लोक-वेद- 
प्रथित पुरुषोत्तम और दूसरा लोकवेदातीत पुरुषोत्त म ।“इस प्रकार का अ्रवतारि-भेद या भ्रवतार- 
भेद एवं चतुर्व्यहसिद्धांत तुलसीदास को अ्रमान्‍्य है। 'सुबोधिनी के आधार पर 'प्रमेयरत्नाणंव' 
में बतलाया गया है कि मत्स्य आदि लीलावतारों का मूल “अंतर्यामी है; कृष्ण स्वयं भगवान्‌ हैं, 
अन्य अवतार अंशावतार हैं; ब्रह्मा श्रादि गुणावतार हैं ।' ये मान्यताएँ भी तुलसी-दर्शत के प्रति- 
कल हैं । वललभ ने जीव को आराग्रमात्र (अणुपरिमाण ) कहा है; जगत्‌ की सत्यता सिद्ध करने 
के लिए उसकी मायिकता और नवश्व रता का खंडन किया है। तुलसी ने जीव के भ्रणुत्व का उल्लेख 
नहीं किया; जगत्‌ की व्यावहारिक सत्यता स्वीका रते हुए पारमार्थिक दृष्टि से उसकी मायिकता 
एवं नश्वरता का ही बारंबार निरूपण किया है। वल्लभ-संप्रदाय में बहुबणित गोलोक, गोकुल 
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या ब्‌ दावन, रासलीला, मधुरभवित, सखी-भाव, पूजा-विधान आदि के प्रति भी तुलसी निष्ठा- 
वान नहीं हैं । 
सांख्य-योग और तुलसीदास-- 

सांख्य-योग में प्रतिपादित त्रिगुणात्मिका प्रकृति), सृष्िट-प्रक्रिया*, सत्कार्यवादर, तीन 
प्रमाण, पुरुषों की अ्नेकता, प्रकृतिसंयोग से त्रिविध तापों का अनुभव, अभ्यास-वेराग्य और 
ग्रष्टांगिक योग के द्वारा विवेक-ज्ञान से केवल्य-प्राप्ति” आदि के सिद्धांत तुलसीदास को माय हैं। 
कितु, तुलसी-दर्शन के क़ेंद्र-बिदु से, ये सिद्धांत गौण हैं। उनके सुख्य सिद्धांत सांख्य-योग से सर्वथा 
भिन्‍न हैं । सांख्य तथा योग मूलत: हंतवादी झौर अ्नीश्व रवादी दर्शन हैं । योग-दर्शव का 'ईश्वर' 
भी पुरुषविशेष ही है।' तुलसी ईश्वरवादी, रामाद्वेतवादी और अवतारवादी हैं। उनकी दृष्टि 
में यह समस्त जड़चेतनात्मक विश्व ईश्वर के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। वह ईश्वर का ही 
अंदर एवं ईद्वररूप है। उसी के द्वारा सृष्ट, पालित, संहत श्रौर शासित है। प्रकृति उसी की 
माया है । जीव (पुरुष) उसी का दास है। 

इस तात्त्विक भेद के कारण तुलसी की मोक्षविषयक्र मान्यताएँ भी सांख्य-योग से भिन्‍न हैं। 
सांख्य और योग ज्ञानवादी दर्शन हैं। उनका चरम साध्य पुरुष का कैवल्य है। तुलसी भक्तिवादी 
हैं। उनका एकमात्र लक्ष्य दास्य-भक्ति है। योग-दर्शव में जिस ईश्वरप्र णिधान * की चर्चा की 
गयी है वह कैवल्य के साधन समाधि का साधनमात्र है, भक्तों की साध्या भक्तित नहीं है। यथार्थ 
यह है कि सांख्य-योग की साधना का जो ग्रंतिम बिंदु है, जहाँ कैवल्य की प्राप्ति हो जाती है, 
वहाँ से भक्ति का आरंभ होता है। तुलसी ने जिस सांख्यशास्त्रप्रणेता कपिल के प्रति आस्था 
व्यक्त की है वे अनीश्वरवादी आर ग्रमक्तिवादी सांप्रदायिक सांख्यदरशन के कपिल नहीं हैं। वे 
आगवत' के कपिल हैं'' जो भगवान्‌ के अवतार हैं, भागवत और भकक्‍क्तिनिछपक हैं। उनका 
सांख्यसमन्वित भक्तिदर्शन ही तुलसीदास का अभीष्ट है। 
भवितिशास्त्र और तुलसीदास-- 

तुलसी का दर्शन भक्तिशास्त्रसंभमत है। उनकी रचनाओं में भवत्याचार्यों के सिद्धांतों की 
विशेषरूप से श्रभिव्यक्ति हुई है। वेदांत-प्रतिपादित ब्रह्म ही भक्तों का भजनीय, इष्टदेव, है।' 
« सा० का० ११-९४ 
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« ना? का० श्प 
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वह सच्चिदानंदस्वरूप, एक, अ्रद्वितीय श्रौर अतिवंचनीय है ।' परमैश्वर्य उसका स्वाभाविक गुण 
है। वह निर्गुण भी है, सगुण भी है। निराकार भी है, साकार भी है ।* वह भ्रखिल विश्व का 
शासक, विश्वरूप, अंतवेर्ती और वहिव॑ती है ।* वह स्वभावत: करुणामय है । प्राणियों के कल्याण 
के लिए सृष्टि करता है।'* भक्तों के मंगल के हेतु कारुण्यवश अनेक प्रकार के शरीर धारण 
करता है । वह जगत का कर्ता, पालक और संहारक है।' उसकी शक्ति का नाम माया है। 
अपनी माया के द्वारा ही वह सर्जन आदि कार्यों का संपादव करता है ।* वह जगत्‌ का अभिन्‍ल- 
निमित्तोपादन कारण है।' ब्रह्मा, विष्णु और रुद्र उसी के रूप हैं।* उनमें कोई भेद नहीं है। 
जगत्‌ का स्वरूप रज्जु में स्व, शुक्ति में रजत और सिकता में जल की भाँति मिथ्या प्र्थात्‌ 
अनिवचनीय है।' जीव परमार्थतः ईहवरस्व॒रूप, उसका अंश, नित्य, चेतन और गश्ानंदमय है ।** 
माया के द्वारा संमोहित होने के कारण वह अपने चित्स्वररूप को भूल कर त्रिगुणात्मक जड़ 
देहादि से तादात्म्य स्थापित करके संसारदु:खभागी होता है।' जीव कर्म, स्वभाव शौर ईश्वर के 
ग्रधीन है । ईश्वर ही जीव के शुभाशुभ कर्मों का फलदाता है।“ अज्ञान मात्र जीव के बंध 
का कारण नहीं है, उसके संसार का वास्तविक कारण अ्भक्ति है।' अतएव मुक्ति के दो ही 
मार्ग हैं->ज्ञान और भक्ति । भवित ज्ञान से श्रेष्ठ है। ईश्वर के प्रति परमप्रेम *, द्रतचित्त 
की भगवदाका रता" , भवित है। वह परमपुरुषा्थरूपा है। मुक्ति उसकी तुलना में अत्यंत तुच्छ 
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है। वही भक्त का एकमात्र साध्य है।' गुरुपादाश्रय, सत्संग, श्रवण श्रादि उसके साधन हैं।'* 
इत्यादि । 
शिव-प्रोक्त आगम झौर तुलसीदास 
पहले कहा गया है कि आगम' शब्द का एक श्रर्थ है--पार्वती के प्रति शिव द्वारा वेष्णव- 
मत का निरूपण । प्राचीन मनीषियों का कथन है--- 
श्रागतं शिववक्त्रेभ्यो गतं च गिरिजाश्रुतों । 
मतं च वासुदेवस्थ तस्मादागममुच्यते ॥* 
अ्रध्यात्मरामायण' कौ रचना शिव-पावं॑ती-संवाद के रूप में हुई थी। पावेती के प्रति शिव ने 
रामकथा एवं रामभक्तिदर्शन के सिद्धांतों का प्रतिपादन किया था तुलसीकृत 'रामचरितमावस' 
का निर्माण भी उसी शैली पर हुआ । शंकर ही उसके मूल रचयिता हैं, पार्वती ही उसकी प्रथम 
श्रोत्री हैं।* ग्रंथ की प्रस्तावना में तुलसी ने बल देकर स्पष्ट शब्दों में ग्रपनी भ्रागमानुयायिता 
का प्रतिज्ञापन किया है-- 
संभु कौन्ह यह चरित सुहावा । बहुरि कृपा करि उमहि सुनावा । 
सोह सिच कागभसूंडिहि दीन्हा। राम भगति पश्रधिकारो चीन्हा ॥। 
तेहि सन जागबलिक प॒नि पावा । तिन्‍्ह पूनि भरद्ाज प्रति गावा।।* 
कौन्हि प्रस्न जेहि भाँति भवानी । जेहि बिधि संकर कहा बखानी॥। 
सो सब हेतु कहब में गाई। कथा प्रबंध बिचिंत्र बनाई।॥' 
कथा के उपक्रम में याज्ञवल्क्य-भरह्वाज-संवाद की योजना करके याज्ञवल्क्य के मुख से भी इस 
मान्यता की पुष्टि करा दी है--- 
ऐसेइ संसय कीन्हु भवानी । महादेव तब कहा बखानी ॥ 
कहाँ सो सति श्रन्‌हारि श्रब उमा संभु संबाद। 
भएउ सभ्य जेहि हेतु जेहि सनु मुनि मिटहि बिणाद ।॥।* 
इस प्रकार 'आरगम' के उपर्युक्त अर्थ में भी तुलसी का मत झ्रागम-संमत है। 
गीता-दशन और तुलसीदास-- 
गीता' भी वेष्णव आगम का ग्रंथ है। वह स्मृति के रूप में भी प्रतिष्ठित है । उसके प्रत्येक 
अध्याय की पुष्पिका से सिद्ध है कि वह उपनिषद्‌ भी है। वह उपनिषदों का सार है! ; श्रतएव 
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वेदांत के प्रस्थान-रूप में विशेष समादत है। तुलसी का 'रामचरितमानस' नानापुराणनिगमादि- 
संमत है। वह जनसाधारण का महनीय प्रस्थानऔर लोकप्रिय धर्मग्रंथ है। जिस प्रकार गीता' 
में काव्य और मोक्षशास्त्र का, अ्रध्यात्मज्ञान और भक्तिरस का, साहित्य है! उसी प्रकार तुलसी- 
दास की कृतियों में भी । तथापि, उनमें यह अवेक्षणीय श्रंतर भी है कि गीता काव्यात्मक शास्त्र 
है शौर 'रामचरितमानस' शास्त्रात्मक काव्य है। तुलसी दाशनिक कवि है, दर्शनशा स्त्री नहीं। 
गीता के अधिकांश दाशेनिक विचार तुलसीदास करो स्वीकायं हैं। परब्रह्म परमेश्वर सत्‌ 
ज्ञानस्वरूप, अनादि', अनंत*, अव्यय-अविनाशी , सर्वातर्यामी, सर्वव्यापक, सर्वावभासक 
और स्वयंप्रकाश+5 है। सबकी गति, पालक, स्वामी, साक्षी, निवास तथा शरण है।'' वह निर्गुण 
और सगुण है; विरोधी गुणों काआराश्रय है।'' वह सब भूतों का सनातन बीज है।** जगत्‌ की 
उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय का हेतु है।' जगन्तिवास  झौर विश्वरूप * परमेदवर में ही संपूर्ण 
जगत्‌ अनुस्युत है।'* 'गीता' के विश्वरूपधर क्ृष्ण ने अपने विराट रूप के ऐश्वर्य का, अपने शरीर 
के अंतर्गत एकस्थ समस्त जगत्‌ का, दर्शेत कराया है।/ “रामचरितमानस' के राम ने भी कौशल्या, 
सती और काकभुशुंडि को अपने उदर में स्थित ब्रह्मांड-निकाय एवं परमेश्वरत्व की प्रतीति 
करायी है। (यह और बात है कि पात्र और परिस्थिति के अ्रनुसार दोनों के वर्णन-विस्तार में 
कुछ अंतर भी आ गया है।) 'गीता' में प्रतिपादित किया गया है कि तत्त्वतः कमंस्पशरहित* 
परमात्मा सज्जनों के परित्राण, दुष्टों के विनाश तथा धर्म के संस्थापन के लिए अवतीर्ण होता 
है; उसके जन्म-कम दिव्य होते हैं।** तुलसी ने भी इन सब मान्यताओं का प्रतिपादन किया है। 
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१ 'किवल काव्य की ही दृष्टि से यदि इसकी परीक्षा की जाय तो भी यह अंथ उत्तम काव्यों में गिना जा सकता 
है, क्योंकि इसमें आत्मज्ञान के अनेक गूढ़ सिद्धान्त ऐसी प्रासादिक भाषा में लिखे गये हैं कि वे 
बूदों ओर बच्चों को एक समान सुगम हैं; ओर इसमें ज्ञानयक्त भक्तिरस भी भरा पड़ा है |? 
>गीतारहस्य,प० १ 

२. गीता, २।१७, ९।१६ 

३. गीता, १३।१७ 

४. गीता, ११।१६, १३॥१२ 
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८. गीता, १३१४३ 
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परंतु गीता से तुलसी का बेमत्य भी है। गीता' में भगवान्‌ के सगुणरूप की अपेक्षा उनके 
निर्गगरूप की श्रेष्ठता बतलायी गयी है। लोकमान्य तिलक की प्रस्थापना है कि “थीता में 
परमेश्वर के व्यक्त स्वरूप का यद्यपि बहुत-सा वर्णन है, तथापि परमेश्वर का सूल श्रेष्ठ स्वरूप 
निर्गुण तथा अव्यक्त ही है, और मनुष्प मोह या झ्रज्ञान से उसे सगुण मानते हैं ।/' तुलसीदास 
भगवान्‌ के दोनों ही रूपों को तत्त्वतः परमार्थे मानते हुए सगुण रूप को ही श्रेष्ठ एवं भजनीय 
समभते हैं । 

भगवान्‌ की देंबी शक्ति का नाम 'माया' है। वह गुणमयी और दुरत्यया है। भगवरत्प्रपस्त 
जन ही उसे पार कर सकते हैं। 'गीता' में की गयी माया की परिकल्पना का विवेचन करते हुए 
तिलक जी ने कहा है कि “सृष्टि के आरंभकाल में भ्रव्यक्त और निगुण ब्रह्म जिस देशकाल 
आदि नामरूपात्मक सगुणशवित से व्यक्त श्रर्थात्‌ दृश्यसष्टिरूप हुआ-सा दीख पड़ता है, उसी 
को' माया कहते हैं।' सांख्यों की प्रकृति या उसका व्यक्त फैलाव--अ्रखिल संसार--उत्त 
परमेश्वर की माया है।” माया-प्रकृति के द्वारा ही ईश्वर भौतिक विश्व की सृष्टि करता है ।* 
उसी की अध्यक्षता में प्रकृति सचराचर जगत्‌ का उत्पादन करती है।' यद्यपि 'गीता' में 'अविद्या' 
शब्द का व्यवहार कहीं भी नहीं हुआ है तथापि “प्रकृति स्वामधिष्ठाय संभवाभ्यात्मम्रायथा ।* 
और भअ्रामयत्सवंभुतानि यन्त्रारहूढानि सायया । आदि प्रयोगों से सिद्ध होता है कि 'गीता' में 
माया के दो रूप स्वीकृत हैं--रचयित्री माया और मोहकारिणी माया। इन्हीं को तुलसी ने 
विद्या श्र श्रविद्या माया कहा है। “सृष्टि के उत्पत्तिक्रम के विषय में सांख्यों के सिद्धांत भीता 
को भी मान्य हैं। इसलिए उनकी निरिचित परिभाषा में कुछ भ्रदल-बदल कर उन्हीं के शब्दों में 
क्षर-अ्रक्षर या व्यक्त-अ्रव्यक्त-सृष्टि का वर्णन गीता में किया गया है ।* तुलसीदास ने भी वेदांता- 
नुसार सांख्य की सृष्टि-प्रक्रिया को मान्यता दी है। गीता' में अ्भिव्यक्त सत्कार्यवाद का 
सिद्धांत” भी तुलसी को मान्य है। गीता” में निरूपित अ्रष्टधा-प्रकृति!' का रूप तुलसी को 
स्वीकाय है, लेकिन उन्होंने भगवान्‌ की 'परा प्रकृति” के रूप में जीव का निरूपण नहीं किया । 

जीवईइवर का अंश है।' शरीर नश्वर है, शरी रधारी जीवात्मा नित्य और अविनाशी है।* 
वह जीणें शरीर को त्यागकर उसी प्रकार नया शरीर धारण करता है जिस प्रकार मनुष्य जीर्ण 
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वस्त्र को छोड़कर नया वस्त्र ।? प्रकृतिधंभव गुण उस अबव्यय जीवात्मा को देह में नित्रद्ध करते 
हैं। माया उसके ज्ञान को हर लेती है; उसे कठपुतली की भाँति अ्रमाती रहती है ।* संसार- 
चक्र से मुक्ति पाने के अनेक साधन हैं--कर्म, योग, ज्ञान, भवित आदि ।* कर्मयोग तो गीता' का 
मुख्य प्रतिपाद्य ही है। उसमें वर्णाश्षमधर्मगालन को विशेष गौरव दिया गया है ।* उसके द्वितीय 
अध्याय में विस्तारपूर्बवक बतलाया गया है कि सांख्ययोग के द्वारा साधक ब्रह्म निर्वाण प्राप्त करता 
है। पष्ठ अध्याय में प्रतिपादित किया गया है कि ध्यानयोग से परागति की उपलब्धि होती है। 
द्रव्यमय यज्ञ की अपेक्षा ज्ञानयज्ञ प्रशस्यतर है; समस्त कर्म ज्ञान में समाप्त हो जाते हैं।' अनेक 
स्थलों पर भक्त और भक्ति की महिमा का निरूपण किया गया है।” भगवान्‌ ने कहा है कि भक्त 
के योगक्षेम का भार मैं स्वयं वहन करता हूँ; भक्त चार प्रकार के होते हैं, चारों ही सुक्ृती भौर 
उदार हैं, कितु ज्ञानी मुझे अत्यंत प्रिय है।* माया को पार करने का भ्रमोघ उपाय प्रपत्ति है।** 
आराधक की कामना की दृष्टि से, उपासना दो प्रकार की है--सकाम और निष्काम । निष्काम 
उपासना ही उपासक का आदर है।' आराध्य के स्वरूप की दृष्टि से, उपासना के दो रूप हैं-.. 
निग णोपासना और सगुणोपासना। निगु णोपासना अधिक वलेशका रिणी है; अतः सगुणोपासना 
विशेष श्रेयस्कर है।'* अश्वितो ब्रह्म निवार्ण बतंते विदितात्मनाम्‌ ।* से प्रमाणित है कि 'गीता' 
को जीवन्मुक्ति का सिद्धांत मान्य है। तुलसीदास ने भी इन सब मान्यताओं का यथास्थाव निबंधन 
किया है। परंतु, गीता का यह मत कि शरी रस्थ जीवात्मा निगु ण-निर्लेप परमात्मा ही है तुलसी 
को अंगीकार्य नहीं है। वे ईश्वर श्रौर जीव में भेद मानते हैं । 

गीता में निगु णनिराकारब्रह्म भावना और सगुणसाकारभगवद्भावना का; एकेश्वरवाद 
और बहुदेववाद का; कम, योग, ज्ञान और भवित का; तथा सांख्य और वदांत की दार्शनिक 
विचारधारा का समन्वय उपस्थापित किया गया है। गीता की भाँति ही तुलसीदास भी सम- 
न्वयवादी है। परंतु युगधर्म के वशिष्ट्य के कारण दोनों के समन्वयवाद में भी विशेषता है। व्यास 
के युग में एक शोर वेदिक धर्म और पूर्वमीमांसा-विहित करम्मकांड की अतिशयता थी; दूसरी 
भर उत्त रमीमांसा का कर्मोपेक्षक ज्ञानमार्ग था। निगु ण-निराकार ब्रह्म तथा श्रौपनिषद अद्वैत- 
बाद और बहुसंख्यक पौराणिक देवी-देवताञ्रों की उपासना में विरोध दिखायी देता था। द्वैत- 
वादी सांख्य-योग और अद्वेतवादी वेदांत में भी वेमत्य था। “गीता के अ्रध्ययन से ही पता चलता 
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है* कि उस समय भारतवर्ष में चार प्रकार के पृथक्‌-पृथक्‌ मार्ग प्रचलित थे'''। इन चारों के नाम 
हैं--कर्ममार्ग, ज्ञानमार्ग, ध्यानमार्ग तथा भक्तिमार्ग । जो जिस मार्ग का पथिक था वह उसे ही 
सबसे बढ़िया मानता था; उसकी दृष्टि में मोक्ष का दूसरा मार्ग था ही नहीं ।” यह भी प्रश्न 
था कि ज्ञानमार्ग और भक्तिमार्ग में कौन श्रेष्ठ है। व्यास ने अपेक्षानुसार इन सबका समन्वय 
उपस्थित किया | तुलसीदास के सामने, सेद्धांतिक और व्यावहारिक रूप में, ये सब जटिलताएँ 
तो थीं ही; इनके श्रतिरिक्त भी अनेक समस्याएँ खड़ी हो गयी थीं। उनके युग में भारतीय और 
अभारतीय संस्कृतियों का संघर्ष था । परंपरागत वर्णाश्रम धर्म के विरोधियों की संख्या बढ़ रही 
थी। दर्शनशास्त्र के विभिन्‍न संप्रदायों (और केवल वेदांत के ही अंतर्गत प्रचलित विभिन्‍न 
संप्रदायों) में परस्पर खंडन-मंडन तथा वितंडाबाद की प्रवृत्ति उत्तेजता की सीमा पर पहुँची 
हुई थी। शैव-शाक्त-वबेष्णव एवं निगु णभकति तथा सगुणभक्ति के बहुसंख्यक संप्रदायों और 
पंथों का संघर्ष भी कम नहीं था। तुलसी ने अपने युग की परिस्थिति के अनुसार श्रास्तिक 
विचारधाराभ्रों का समन्वय किया । 

गीता-दर्शन की एक महती विशेषता उसमें पारमाथिक ज्ञान एवं व्यावहारिक जीवन का 
संतुलित और समंजस समन्वय है। तुलसीदास ने भी अ्रपनी कृतियों में राम के परमाथरूप 
तथा उनकी परमार्थेरूपा भक्ति का बिरूपण करते हुए दर्शन के व्यावहारिक पक्ष धर्म की मर्यादा 
का सम्यक्‌ ध्यान रखा है। उनके राम अधर्म के नाश और धर्म के संस्थापन के लिए अवतार लेते 
हैं। इसी लिए उनके प्रबंधों में पात्रों के शीलनिरूपण पर इतना अ्रधिक बल दिया गया है। 

गीता' और “रामचरितमानस' की सिद्धांत-प्रतिपादन-शेली में भी सादृश्य है। श्रजु न-जैसे 
अधिकारी श्रोता ने प्रपत्तिपूवक शिष्यभाव से श्रेय के यथार्थ स्वरूप के विषय में श्रपनी जिज्ञासा 
प्रकट की है। भगवान्‌ कृष्ण ने अपने ज्ञानोपदेश द्वारा उनके मोह का निरास किया है। उपदेश 
की समाप्ति पर गतसंदेह अ्रजु न ने उनके प्रति आभार प्रदर्शित करते हुए अपने मोहनाश और 
ज्ञानोपलब्धि की प्रज्ञप्ति की है । 'रामचरितमानस' के अधिकारी जिज्ञासु श्रोताश्रों ने भी 
विनम्रतापूर्वक राम के स्वरूप के विषय में प्रश्न किया है' एवं ज्ञाननिधि वक्‍ताओ्रों ने उनका 
समुचित समाधान किया है। कथा की समाप्ति पर इन श्रोताश्रों ने भी अपनी अज्ञाननिवृत्ति 
तथा वक्‍षताओं के प्रति कृतज्ञता का सादर ज्ञापन किया है।” गीता के श्रजु न की भाँति “'राम- 
चरितमानस के श्रोता भी अंततोगत्वा 'गतसंदेह' हो गये हैं। 'गीता' भगवद्गीता है, भगवान्‌ ने 
आद्योपांत उत्तम पुरुष के पद से उपदेश किया है। 'रामचरितमानस' के राम ने भी अनेक स्थलों 
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उपसंहार ३५६ 


पर लक्ष्मण, शबरी, नारद, भरत आदि के प्रति तत्त्वज्ञाव एवं मोक्षसाधनों का स्वयं निरूपण 
किया है। गीता” के समान 'रामचरितमानस" में भी उपसंहार करते हुए प्रतिपादित विषय 
के अधिकारी और फलश्रुति का उल्लेख किया गया है। 

इस प्रसंग में एक भेदक तथ्य भी ध्यान भ्राकृष्ट किये बिना नहीं रहता कि श्ञास्त्रग्नंथ गीता' 
के वक्‍ता में तकंबुद्धि की प्रधानता है और भक्तिकाब्य 'रामचरितमानस के वक्‍ताश्रों में विश्वास 
की । यही कारण है कि सारा व्याख्यान संपन्‍न कर लेने के उपरांत आचाये-धर्म का निर्वाह करते 
हुए भगवान्‌ कृष्ण को श्रर्जुन से यह पूछना पड़ा कि क्या तुमने मेरा प्रवचन एकाग्रचित्त से सुना, 
और क्या उसे सुनकर तुम्हारा अज्ञानजनित मोह दूर हुआ।* परंतु 'रामचरितमानस' के वक्‍ताश्रों 
के मन में इस प्रकार का कोई संदेह उठा ही नहीं । कथा का निर्वेहण करते हुए 'कहेउ नाथ हरि 
चरित अनूपा । ब्यास समास स्वमति अनुरूपा ॥।' कहकर काकभुशुंडि ने गरुड़ से यह नहीं पूछा 
कि मेरी बात तुम्हारी समझ में श्रायी या नहीं। कहेडें परम पुनीत इतिहासा। सुनत स्नरवन 
छर्टाह भवपासा ४ कहकर शंकर ने भ्रपने को 'सहज जड़'* माननेवाली पावेती से भी यह 
पूछना बिल्कुल अनावश्यक समझा कि राम की रहस्यमयी लीला के इतिहास का बोध तुम्हें 
हुआ या नहीं । उन श्रोताप्रों ने बिना पूछे ही अपनी मोहनिवृत्ति एवं यथार्थेप्रतीति का निवेदन 


किया है । 

तुलसी के उत्तमर्ण ग्रंथों में से गीता” भी एक है। उससे शब्दार्थ-ग्रहण करके भी उन्होंने 
उसकी भ्राप्तता स्वीकार की है।* लेकिन, गीता' और “रामचरितमानस' की केंद्रीय विचार- 
धारा में एक तात्तविक भेद है। दोनों के पात्रों की भिन्‍नता के कारण उनके प्रयोजन और मुख्य 
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प्रतिपांच विषय में भी भिन्‍वता है| अर्जुन का मोह कर्तव्याकरतंव्य के विषय में है।" अपने को 
धर्मसंमूढचेता' कहकर उन्होंने भ्रम दिग्ध रूप से इस तथ्य का निवेदन कर दिया है।* आगे चल- 
कर श्र्जन ने स्पष्ट प्रश्न किया है--कर्मसंन्यास और कर्मयोग में कौन श्रेयस्क र है ? और उनके 
इस प्रइन का भगवान्‌ ने निश्रात उत्तर दिया है--प्वन्यास और कर्मयोग दोनों ही निःश्रेयसकर 
हैं; कितु कमसंन्यास की अपेक्षा कर्मयोग श्रेष्ठ है। सारा उपदेश सुन लेने पर अंत में संशयमुकक्‍्त 
अर्जुन ने कर्मयोग में प्रवृत्त होने की ही प्रतिज्ञा की है।* इस प्रकार उपक्रम से उपतंहार तक 
(योग, ज्ञान, भक्ति आदि का समन्वय होने पर भी ) कर्मयोग ही गीता” का साध्यपक्ष है। 
भव्तिवादियों ने गीता को मुख्यतया भक्ति-स्िद्धांत-प्रतिपादक ग्रंथ माना है । परंतु, तुलसीदास 
उनकी इस मान्यता से पूर्णतः सहमत नहीं हैं। उन्होंने 'विनयपत्रिका' में कहा है 
मानत भलहि भले भगतन्हि तें कछुक रीति पारथहि जनाई।* 
कछक रीति पारथहि जनाई' से यह निश्चित निष्कर्ष निकलता है कि 'गीता' में भक्तिसिद्धांत 
का केवल झरांशिक निरूपण हुग्ना है। वस्तुतः कर्मयोग के सिद्धांत का प्रतिपादन ही गीता” का 
लक्ष्य है। 'रामचरितमानश्व' के श्रोतात्रों का मोह या जिज्ञासा भ्रवतारी एवं अवतार राम के 
विषय में है। अतएवं भामसकार का मुख्य प्रतिपाद्ध अ्वतारी तथा अवतार राम की अभिन्‍नता, 
उनकी लीला और भक्षित है। इसी लिए सानस के श्ोताप्रों ने कथा के अंत में 'करिज्ये धवन 
न कहकर यह कहा है कि 'रामचरत नूतन रति भई ।*, 'रामचरन उपजेउ नव नेहा ४६ गीता 
का संदेश वेराग्य-योग-ज्ञान-भक्ति-समन्वित कर्मयोग है शौर तुलसी का संदेश कर्म-वे राग्य-योग- 
ज्ञान-समन्वित भक्तियोथ है। 
पुराण और तुलसीदास 
यह स्पष्ट किया जा चुका है कि तुलसी-दर्शत को किसी दाशनिक संप्रदाय की परिधि में 
नहीं बाँधा जा सकता। उनका दर्शन वस्तुतः पौराणिक दर्शन है। पौराणिक दर्शन! कहने का 
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यच्छे य एतयोरेक तनमे तर हि सुनिश्चितम्‌ || --गीता, ५।१ 
४. संन्यास: कर्मयोगश्वच निःश्रेयतकराबुभो | 

तयोस्तु कमसंन्यासात्कमंयोगो विशिष्यते || --गीता ५।२ 
५. नष्टो मोहः स्वृतिलब्बा लत्मसादान्मयाच्युत | 

स्थितो5स्मि गतसन्देद: करिष्ये बचने तव || --गीता, १८।७४३ 
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७, बोलेउ प्रेम सहित गिरा गरुंड़ विगत संदेह | 
मे कृतझृत्य मएड तव वानी | सुनि रघुबीर भगति रस सानी |! 

राम चरन नूतन रति भई | माया जनित विपति सव गई || --रा० ७।१२४-७| १२५१ 
८ सुनि सब कथा हृदयँ अति भाई | गिरिजा बोली गिरा सुहाई | 

नाथक्षपा मम गत संदिहा | राम चरन उपजेउ नव नेहा ॥ 

में छतक्ृत्य भश्उ अब तव प्रसाद बिस्वेस | 

उपज्ी राम मगति धृढ़ बीते सकल कजेस | --रा० ७।१२६|४-दोहा 
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यह शभ्र्थ कदापि नहीं है कि पुराणों में जो कुछ भी दाशनिक विचार निबद्ध किये गये हैं उन सभी 
की अ्रभिव्यक्ति तुलसी-साहित्य में हुई है । पुराण तो भारतीय विचारधारा के विश्वकोश हैं और 
तुलसीदास की रचनाएं काव्यक्षतियाँ हैं। यथार्थ यह है कि तुलसी-साहित्य में जो दार्शनिक 
सिद्धांत प्रतिपादित किये गये हैं वे विभिन्‍न पुराणों में निश्चय ही उपलब्ध हैं। तुलसीदास पर 
पुराणों का प्रभाव दुहरा है--प्रतिपाद्य विषय की दृष्टि से और प्रतिपादन-शैली की दृष्टि से । 
प्रबंध के विभिन्‍न परिच्छेदों में तुलसी-दर्शन के प्रतिपाद्य विषयों का विवेचन करते समय हम 
पौराणिक संदर्भो का स्थान-स्थाव पर उल्लेख करते हुए यह संकेत करते गये हैं कि तुलसी की 
दाशनिक विचारधारा के मुख्य स्रोत पुराण हैं।' 

पुराणों में प्रतिपादित किया गया है कि ईश्वर एक है। वह अ्रनिर्वेचचनीय है। नाम-रूप 
उसकी उपाधियाँ हैं। विष्णु, शिव, देवी, राम, कृष्ण आदि उसी के विभिन्‍न नाम हैं। स्वेच्छा- 
नुसार भवत उसे किसी भी रूप में भज सकता है । परमात्मा सच्चिदानंदस्वरूप है। निर्गण श्ौर 
सगुण है । अनादि, अनंत, अक्षर, अकल, अनीह, निविकार, निरुपाधि, निरंजन, अगोचर और 
गुणातीत है। ज्ञान, बल, बुद्धि, ऐश्वर्य, दया, कृपा, भक्तवत्सलता आदि दिव्य गुणों वाला है। 
स्वंशक्तिमान्‌, सर्वेव्यापक, सर्वात्तिर्यामी, सर्वेज्ञ, स्वेह्ष और सर्वशासक है । वह विरोधी गुणों 
का झ्राश्नय भी है । जगत का कर्ता, पालक और संहर्ता है। वही ब्रह्मा रूप से खष्टा, विष्णुरूप 
से पालक और शिवरूप से संहारक है। ईश्वर की शवित माया है। वही प्रकृति है। उसी से 
विश्व का विकास हुआ है। उसी से प्रलय होता है। सृष्टि भगवान्‌ का लीला-विलास है। विश्व- 
रचना का दूसरा प्रयोजन है जीव का कल्याण । 

भगवान्‌ से ही काल, कर्म, स्वभाव और गुणों की उत्पत्ति होती है। उन्हीं की प्रेरणा से 
महदादि-क्रम से सृष्टिविस्तार होता है । विविध प्रकार के भोगायतनों, भोगस्थानों तथा भोग्य 
पदार्थों की रचना होती है । असंख्य लोकों वाला यह ब्रह्मांड भगवान्‌ का ही रूप है। सर्वव्यापक 
होते हुए भी वे अपने विशिष्ट दिव्य लोक में निवास करते हैं। धर्म की हानि और अधर्म की 
वृद्धि होने पर भवतों के परित्राण, धर्म-संस्थापन एवं दुष्टों के विनाश तथा लीला के लिए आव- 
इयकतानुसार अवती रण होते हैं। भ्रवतार असंख्य हैं। उनमें श्रधिक लोकप्रसिद्ध अवतार दस हैं । 
उनमें भी राम और कृष्ण की विशेष ख्याति है। 

जीव ईश्वर का अंश, नियाम्य, नित्य, चेततन और आनंदमय है। माया के कारण उसका 
ज्ञान और आनंद तिरोहित हो जाता है। वह कर्ता भौर भोकता है। कम करने में स्वतंत्र कितु 
फल भोगने में ईश्वराधीन है। कर्मवश अनेक योनियों में भ्रमता हुम्ना त्रिविष तापों से पीड़ित 
होता है। भगवान्‌ की अद्ैतुकी कृपा से उसकी बंधन-मुक्ति होती है। मोक्ष के प्रत्यक्ष साधन 
ज्ञान और भक्त हैं । भवित श्रेष्ठ है, अनिवार्य और अ्रमोघ है। कर्म, योग, वेराग्य आदि उन 
साधनों के हो साधन हैं। मुक्त जीव भगवान्‌ के विव्यधाम में पहुंचकर दिव्य शरीर से आनंद- 
भोग करता है; फिर इस संस्ार-चक्र में नहीं पड़ता । ये मान्यताएँ अ्रतिशय विस्तार के साथ 
पुराणों में उपस्थापित की गयी हैं। तुलसी ने अपने साहित्य में पौराणिक दर्शन के इन सिद्धांतों 
का निबंधन किया है। 

तुलसीदास ने अपनी माधुकरी वृत्ति के अनुप्तार भारतीय वाइमय में जो कुछ भी आदेय 
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प्रतीत हुआ उसे बिना किसी संकोच के ग्रहण किया ।_ परंतु उनके प्रधान उत्तमर्ण पुराण ही हैं । 
विभिन्‍न प्रसंगों में विभिन्‍न पुराणों से उन्होंने जो शब्दार्थ-ग्रहण किया है उसका दिग्दशनमात्र ही 
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पे 


तुलसी-दर्शव की पौराणिकता प्रमाणित करने के लिए पर्याप्त है। अनेक स्थलों पर उन्होंने 


उदाहरण के लिए, मि० दे०-- 

रा० १।१।|सो०२-- भागवत? पर श्रीधरक्ृत टीका, मज्जलश्लोक 
रा० १|१ क--सुभाषितरत्नभाण्डागार, सज्जनप्रशंसा, ३ 

रा० १(१८--रघुवंश, ११५ 

रा? २|४७|४--भतृ हरि-नीतिशतक, ४६ 

रा० २|५६--यो० वा० ६॥२५।६४ 

रा० २।६२|४--आदिरामायण, पूवेखएड, पत्र २८६ 

रा० ४|६|४--याज्० ३|२३२-३३ 

रा० ४|२१।२-३--भत्‌ हरि-नीतिशतक, ७४ 

रा० ४।२६--अवताराणां हेतुरिच्छा--तत्तत्रय, ए० ११४ 
रा० ७।१२२क--भत्‌ हरि-नीतिशतक, ४ 

रा० ७।१२२क--सत्योपाख्यान, १५।१६-१७ दे०--मा० पी० 
विं० १११।४--महिस्नस्तोत्र, ६ 

बि० १८८ १-४--घम्मपद, ११|८5-६ 

वि० १६८| ३--यो० वा० ई-॥२६।६ 

वि० २०१।४--हितोपदेश, प्रस्ताविका, २५ 


' उदाहरण के लिए, मि० दे०-- 


रा० ११|सो०२--भवि० पु०, बाह्य पवे, १|१ 
रा० ११०।२०३--भा० पु० १५।१०-११ 
रा० १।२३।२--भा० पु० १।२|३२ 

रा० १२३।२--भा० पु० ४|२१।३५ 

रा० १।६९|४--भा० पु० १०|३३|३० 

रा० १।६६।४--शि० पु० २।३|८|२० 

रा० १/७३।२--भा० पु० २।६|२३ 

रा० १/७३।२--भा० पु० ६|४।५० 

रा० १।११०।१--भ वि० पु०, आह्पव, ६॥६ 
रा० १।११२।१--भा० पु० १०।१४।२५-१८ 
रा० १।१३४८।३--शि० पु० २।१॥४।|३७ 

रा० १।१८७।५०१। १८०।४--अर० रा० १।२।३०-३२ 
रा० १।२०१।२-४--भा ० पु० १०।३९|४१-४४३ 
रा० २५६।१--त्र० बे० घु० १।१०|४८ 

रा० २।१२८।२-२। १३१---अ० रा० २।६।५२-६ ३ 
रा० ३॥५/४-४--भा० पु० १०।२६।२५ 

रा० ३|२।६००--शि० पु० २।३।५४।७३-७७ 
शरा० ३॥२६।३--भा० पु० १०।७४|३४ 

र[० ४।१४--भा० पु० १०।२०|१६ 

रा० ४)१५।१--भा० पु० १०२०।६ 

रा० ४।१४[३--भा० पु० १०।२०|८ 


उपसंहार ३६३ 


पुराणों के इलोकों के श्राशय तथा आलंकारिक विधान का भी प्रनुसरण किया है।' यह उनकी 
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पुराण-निष्ठा का ही परिणाम है। 'रमबरितमादस' तुलसीदास के दार्शनिक सिद्धांतों का प्रति- 
पादक प्रधान ग्रंथ है। वह पौराणिक शेली में लिखा गया झास्त्रमहाकाव्य है। यह श्रौर बात है 
कि पुराणों का वस्तुविन्यास व्यास-शैली में किया गया है, किंतु 'रामचरितमानस' का विषय- 
निरूपण काव्यानसार कहीं व्यस्त है और कहीं समस्त । अनेक स्थलों पर, अनेक दष्टियों से 
तुलसी ने पुराणों का अ्विकल अनुसरण किया है। जिस प्रकार 'भागवतपुराण' के मंगलइलोक 
में अद्वतसिद्धांत का प्रतिपादत किया गया है उसी प्रकार 'रामचरितमानस' में भी ।* भागवत ' की 
भाँति मानस ' का प्रतिज्ञावाक्य भी उसकी निगमसंमतता की घोषणा करता है। जिस प्रकार 
अध्यात्मरामायण' में जिज्ञासु पावंती के परिप्रश्न का समाधान करने के लिए शंकर ने ब्रह्म राम 
का प्रतिपादन किया है उसी प्रकार 'रामचरितमानस' में भी । पुराणों की भाँति'रामचरितमानस ' 
की रचना भी रोचक संवादशली में हुई है, अपेक्षानुसार सामान्य श्रौर विशिष्ट वक्‍ता-श्रोताग्रों 
की योजना की गयी है। पुराणों के समान ही 'रामचरितमानस' में भी दाशंनिक सिद्धांतों का 
बहुत कुछ निरूपण मंगलाचरण, विभिन्‍न स्तुतियों और गीताझ्रों के माध्यम से किया गया है। 
गीताएँ भी दो प्रकार की हैं--स्वयं भगवान्‌ राम द्वारा कही गयी भगवद्गीताएँ: और भक्तों द्वारा 
कही गयी भकक्‍तगीताएँ।' भगवान्‌ से लेकर खलों तक की व्यापक वंदना, संत-असंत-लक्षण 
संपूर्ण प्रबंध और प्रबंधांशों की फल्श्ुतियों, शकुनापशकुन, अलौकिक रामचरित आदि की वर्णन- 
शली पर भी पुराणों का भअ्न्यतम प्रभाव है। 

पुराणों का दर्शत सनातनधर्म-दर्शन है। वे हिंदु-विचारधारा की समस्त मान्यताम्रों के 
आकर हैं। उनमें स्मातें धर्म की अखिल विधाओों का सांगोपांग निरूपण करते हुए वर्णाश्रमधर्म 
का मुख्यतया प्रतिपादन किया गया है। उनकी दृष्टि मानवतावादी रही है। झ्तः मानवधर्मों 
(साधारणधर्मों) को भी विशेष गौरव दिया गया है। उन्होंने. अ्रनेकता- में एकता का दर्शन किया 
है। स्माते पंचदेवोपासना की महत्ता स्वीकार करते हुए एकेश्तरवाद की प्रतिष्ठा की है। उनकी 
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विचारधारा समन्वयवादी है। इसीलिए उन्होंने वेष्णत, शव, शाक्तत आदि संप्रदायों के आराष्य 
देवों में समन्वय स्थापित करते हुए उन्हें एक ही परमात्मा का स्वरूप माना है। विष्णु, शिव 
ग्रादि को उसी की दक्तिविशेष के रूप मे स्वीकार किया है। विभिन्‍न संप्रदायों में विहित मोक्ष 
के विभिन्‍न साधनों (कर्म, योग, ज्ञान, भक्ति) में सामंजस्य दिखाते हुए भक्ति की श्रेष्ठता 
प्रतिपादित की है। वेष्णव पुराणों का एक मुख्य अतिपाथ भगवान्‌ के भ्रवतारों और उनकी लीला 
का वर्णन है। तुलसीदास की रचनाएँ पुराणों की इस धामिकता, समन्वय-भावना, अवतारवादिता 
और भव्तिनिष्ठा से आ्राद्योपांत अनुप्राणित हैं । उपर्युक्त पर्यवेक्षण से यह सिद्ध है कि तुलसीदास 
का रामभक्तिदशन सांप्रदायिक दर्शन नहीं है। पुराणों की प्रतिपाद्यवस्तु, शब्दार्थ और शैली का 
इतना अधिक अनुसरण इस स्थापना का ग्रकाटय प्रमाण है कि उनकी विचारधारा पौराणिक 
विवारधारा है। उनका दर्शन समच्वयवादी दर्शन है । 


अनुबंध 


अनुबंध--१ 


काव्यदर्शान और भक्तिरस 


गिरा श्रथ जल बीचि सम कहिग्रत भिसत ने भिन्‍न । 
बंदों सीताराम पद जिन्हीह परम प्रिय खिन्‍्म ॥* 

सप्त प्रबंध सुभग सोपाना। ज्ञान नयन निरषत सन साता ॥। 

रघुपति महिसा ग्रगुन श्रबाधा। बरनब सोइ बर बारि श्रगाणा ॥| 

राम सीम्र जस सलिल सुधा सम | उपसा बीचि बिलास सनोरम॥ 

प्रदनि सघन चारु चोपाई। जुगृति मंजु मनि सौप सुहाई।॥ 

छंद सोरठा सुंदर दोहा। सोइ बहु रंग कमल कुल सोहा ॥ 

अरथ पअ्नुप सुभाव सुभाषा। सोइ पराग मकरंद सुबासा॥ 

सुकृत पूंज मंजुल श्रलि माला। ज्ञान बिराग बिचार सराला॥ 

धूनि अवरेब कबित गुन जाती। मीन मनोहर ते बहु भाँती॥ 

अरय धरम कामादिक चारी। कहब ज्ञान बिज्ञान बिचारी॥ 

नव रस जप तप जोग बिरागा। ते सब जलचर चारु तड़ागा॥ 

सुकृती साधु नाम गुन गाना। ते बिचित्र जल बिहुग समाना ॥ 

संत सभा चहुँ दिसि अबराई। श्रद्धा रितु बसंत सम गाई॥ 

भगति निरूपन बिबिध बिघाना । छुमा दया दम लता बिताना॥ 

सम जम नियम फूल फल ज्ञाना । हरिपद रति रस बेद बखाना।॥ 
तुलसी का काव्यदशेन-- 

काव्यलक्षण--तुलसी दास दार्शनिक कवि हैं। उनका काव्य भक्तिरस का काव्य है। उनमें 

काव्यकवित्व भी है और शास्त्रकवित्व भी। शास्त्रीय दृष्टि से उनका मुख्य प्रतिपाद्य भक्ति-दर्शन 
है। परंतु काव्यश्ञास्त्रीय सिद्धांतों की निद्शना भी उन्होंने सारझूप में की है। 'रामचरितमानस' 
के प्रथम श्लोक में ही काव्य की पंचसुत्री योजना प्रस्तुत करके अप्रत्यक्ष रूप से काव्यलक्षण का 


भी निरूपण किया है--- 
वर्णानामथसंघानां रसानां छंदसामपि। 
मंगलाना च कर्तारों बंदे वाणीविनायकोी ॥।* 


जलन नल ७ ५ 
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उपर्युक्त उद्धरण से निष्कर्ष निकलता है कि रसात्मक, छंदोबद्ध और मंगलकारिणी शब्दार्थमयी 
रचना काव्य है। यहाँ पर यह बात विशेष ध्यान देने योग्य है कि तुलसी के उत्तमर्ण संस्कृत- 
आचार्यों ने काव्य-लक्षण के अंतर्गत छंद और मंगल का उल्लेख नहीं किया है। भाषा-क्वि 
तुलसी ने युगधर्मानुसार काव्य की विशेषताओं में छंद” को भी महत्त्वपूर्ण स्थान दिया है। 'मंगल' 
का संनिवेश दो कारणों से हुआ है--धर्मबुद्धि से और काव्यबुद्धि से। तुलसीदास काव्य की परि- 
भाषा न लिखकर मंगलइलोक लिख रहे थे, ग्रतएव उसमें 'मंगल' का न होना ही असमीचीन 
होता । दूसरी ओर वे मंगल-विधान को काव्य-महिमा का व्यावतेक धर्म मानते हैं। उनके मता- 
नुसार काव्य की कसौटी दुहरी है--एक रमणीयता की झौर दूसरी श्रेष्ठता की । कविता की 
रमणीयता रस, भाव, ध्वनि, वक्रोवित, गुण, भ्रलंका र, पदसंघटना, छंदोविधान और प्रबंधकल्पना 
में है। 'रामचरितमानस' के रूपक' और देैन्यपूर्ण आत्मनिवेदन' के प्रसंगों में उन्होंने यह बात 

स्पष्ट कर दी है। काव्य की श्रेष्ठता का एकमात्र निकष उसका शिवत्व है--- 

कोरति भनिति भूति भलि सोई। सुरसरि सम सब कह हित होई ॥* 
वही कविता उत्तम है जो लोकमंगलकारिणी है। तुलसी-व्णित रामकथा इसी प्रकार की 
कविता है--- 
मंगल करनि कलिसमल हरनति तुलसी कथा रघुताथ को।* 
'संबुक भेक सिवार समाना। इहाँन बिषय कथा रस ताना ॥ द्वारा भी प्रकारांतर से इसी 
सिद्धांत का प्रतिपादन किया गया है। जो कविता भावक के चित्त को विषय-रस से ही प्रभावित 
करती है, उसे उच्चतर भूमि पर प्रतिष्ठित नहीं करती, वह हेय है। तुलसीदास प्रत्येक भाव की 
सहजाभिव्यकिति को श्रेष्ठ कविता नहीं मानते। उनकी दृष्टि में श्रेष्ठ विचारों से अनुप्राणित 
रसाभिव्यंजक रमणीय वाणी ही श्रेष्ठ कविता है-- क्‍ 
हेदय सिु मति सीप सम्राना । स्वाती सारद कहँहि सुजाना॥। 
जाँ बरखे बर ब(रि बिचारू | होहि कबित मुकुता सनि चारू ।॥। 
.. जुग॒ृति बेधि पुनि पोहिर्शाह रामचरित बर ताग। 
पहिराहि सज्जन बिमल उर सोभा अ्रति अनु राग ॥* 
काव्यशरीर--भ्राचारयों ने शास्त्रीय विवेचन को 'रमणीय तथा बोधगम्य बनाने के लिए 

काव्य या कविता की कल्पना पुरुष” झथवा नारी" के रूप में की है। वाणी की अधिष्ठात्री देवी 
सरस्वती है। तुलसीदास ने भी नारी को कविता का उंपेमान बनाया है।* कविता के मानवी- 
करण के फलस्वरूप उसके शरीर और आत्मा पर भी विचार किया गया है। विश्वनाथ आदि 
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ने काव्य को शब्दरूप माना है।' भाभह, कुंतक, मम्मट आदि की भाँति तुलसी ने उसे शब्दार्थ- 
मय माना है। 'वर्णातामयेसंघानां', 'अखर श्ररथ अ्र॒लंकृति नाना, कबिहि अरथ शभ्राखर बल 
साँचा।* आदि उक्तियों में दोनों का साथ-साथ उल्लेख करके उन्होंने इस मान्यता की व्यंजना 
की है। शब्द और श्र में व्यावहारिक भेद स्वीकार करते हुए वे दोनों में परमार्थतः अभेद 
मानते हैं-- 
गिर! झरथ जल बीचि सस कहिआझ्रत भिन्‍न ते भिन्न 

पतंजलि आदि वेयाकरणों ने शब्द और ग्रथ॑ में नित्यसंबंध माना है।“ अद्वेतवादी व्याकरण- 
दर्शन में अर्थभाव को शब्द का विवते माना गया है ।* जगत्‌ को राम-रूप और राम को विद्व- 
रूप मानने वाले तुलसी ने जगत्‌ के दृव्यमान अनुभूत रूप को मिथ्या माना है। उनकी दृष्टि में 
जिस प्रकार 'रबि आतप भिन्‍न न भिन्‍न हैं, जिस प्रकार जल-बीचि “भिन्‍न न भिन्‍न' हैं, उसी 
प्रकार राम और सीता भी, उसी प्रकार वाणी और अ्रथं भी । वे केवल व्यावहारिकतया भिन्‍न 
हैं, मूलतः: एक हैं। 'विनयपत्रिका में राम को बाच्यवाचकरूप कहकर भी उन्होंने यही सत्य-तथ्य 
व्यक्त किया है ।* यह भी अ्रवेक्षणीय है कि कालिदास ने वाणी और अर्थ में संपृक्तता स्वीकार 
की थी, परंतु तुलसी ने भेदाभेद माना है। 

काव्यात्मा-- भारतीय साहित्यशास्त्र म काव्य की ग्रात्मा के विषय में काफी विवाद रहा 
है। किसी ने रस को काव्य की आत्मा माना है, किसी ने ध्वनि को, किसी ने रीति को" 
तुलसीदास समन्वयवादी होते हुए भी रसवादी हैं। काव्यसौंदर्य के लिए उन्होंने रस, ध्वनि, 
बक्रोक्ति, अलंकार, गुण और वृत्ति-इन विविध काव्यांगों की आवश्यकता स्वीकार की है--- 


आखर अ्रथ भ्रलंक्ृति नाता । छंद प्रबंध श्रनेक बिधाना॥ 
भाव भेद रस भेद अ्रपारा। कबित दोष गुत बिबिध प्रकारा॥ 


बल नि का सन 
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धुनि श्रवरेब कबित गुन जाती। मीन मनोहर ले बहु भाँती ॥।* 

कविता की प्रनिद्य चारुता के लिए उन्होंने दोषों के परिहार का भी संकेत किया है।' इन सब 
काव्यांगों में रस का स्थान अन्यतम है। सरसता काव्य का सुंदरतम धर्म है। ग्रतएवं उन्होंने 
रस को सर्वाधिक महत्त्व दिया है। यह बात 'रामचरितमानस' के प्रथम मंगलइलोक से भी 
प्रमाणित है। “निज कबित्त केहि लाग न नीक्ना। सरस होउ अथवा भ्रति फीका ॥४*, “जद॒पि 
कबित रस एको नाहीं ।* आ्रादि उक्तियों से भी यही सिद्ध होता है कि रस काव्य का सर्वेप्रधान 
तत्त्व है, काव्यात्मा है। 

काव्यप्रयोजन--प्राचीन काव्यशास्त्र में काव्य के अनेक प्रयोजन बतलाये गये हैं--यश, 
अर्थ, व्यवहारज्ञान, अमंगलनिवारण, सद्यःपरनिवंति, कांतासंभित उपदेश, चतुववेग्गप्राप्ति 
ग्रादि।* ये प्रयोजन दो वर्गो में रखे जा सकते हैं। यश झ्रादि कविनिष्ठ प्रयोजन हैं। व्यवहार- 
ज्ञान, सद्यःपरनिवुति आदि भावकनिष्ठ प्रयोजन हैं। तुलसी ने इन दोनों ही प्रकार के प्रयोजनों 
का उपस्थापन किया है। दोनों के ही केंद्रबिदु से स्वांतःसख काव्य का मूल प्रयोजन है। एकाध 
आलोचक आत्माभिव्यक्ति को काव्य या साहित्य का मूल प्रयोजन मांनते हैं। उनकी मान्यता 
तकंसंगत नहीं है । इसके दो कारण हैं। १. इस प्रसंग में प्रयोजन का तात्पर्यार्थ है फल। और 
आत्माभिव्यक्ति (इस गृढ़ शब्द का चाहे जो भी अर्थ किया जाए) काव्य का फल नहीं है। 
२. 'मूल प्रयोजन” उसे कहते हैं जो प्रयोजनों का भी प्रयोजन हो, जिसका कोई अन्य प्रयोजन न 
हो। यदि झात्माभिव्यक्ति को प्रयोजन मान लिया जाए तो भी वह अंतिम प्रयोजन नहीं है। 
स्वान्त:सुख ही उसका भी मूल प्रयोजन है। चतुर्वेगं श्रादि प्रयोजन इस प्रयोजन की ही शाखाएँ 
हैं। तुलसी ने केवल कवि के केंद्रबिदु से ही 'रामचरितमानस' के प्रतिज्ञावचन में इस मूल प्रयोजन 
का उल्लेख किया है--- 

स्वांत:सुखाय तुलसी रघुनाथगाथाभाषानिवंधमतिमंजुलमातनोति ।* 

उन्होंने अर्थ, काम और यश की एषणाश्रों को मोहमूल तथा नश्वर समभकर- उन्हें अपना 

साध्य नहीं माना । यशः:कामना उदात्त मानव की बहुत बड़ी कमजोरी है ।* 'भाषा भनिति 
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भोरि मत मोरी । हँसिबे जोग हँसते नह खोरी ॥, 'जो प्रबंध बुध नह आदरहीं | सो श्रम बादि 
बाल कबि करहीं ॥ आदि पंक्तियों से यशो5$भिलाषा की अस्पष्ट ध्वनि अ्रवव्य प्रतीत होती 
है; कितु वीतराग भकतकवि ने प्रयोजनरूप में उसकी निबंधना नहीं की । गौण प्रयोजन के रूप 
में उन्होंने प्रयोध का उल्लेख किया है--- 

भाषाबद्ध करबि में सोई। मोरे मन प्रबोध जेहि होई॥। 

जस कछु बधि बिबेक बल मेरं। तस कहिहोँ हिश्नें हरि के प्रेरे ॥ 

लिज संदेह मोह भ्रम हरवी। करों कथा भव सरिता तरनी ॥।* 
इस प्रयोजन के विषय में यह स्मतंव्य है कि इसकी सिद्धि केवल भक्तिरस या शांतरस की कविता 
में ही हो सकती है, शव गार आदि में नहीं । 

भावक के केंद्रबिदु से, वे काव्य के दो प्रयोजन मानते हैं--रसानुभूति और मंगल । 'कबित 
रसिक न राम पद नेहू। तिन्‍्ह कहे सुखद हास रस एहू ।४* जैसी पंक्तियों से पहले प्रयोजन की 
व्यंजना होती है। मंगल करनि कलिमल हरनि तुलसी कथा रघुवाथ की ।*, 'कौरति भनिति 
भूति भलि सोई। सुरसरि सम सब कहूँ हित होई ॥' झादि में लोकमंगल को काव्य का प्रयोजन 
बतलाया गया है। बुध बिश्राम सकल जन रंजनि। रामकथा कलि कलुष बिभंजनि ॥ में बुध 
बिश्राम' भक्तिजन्य ब्रह्मानंद और ब्रह्मानंदसहोदर काव्यरस दोनों का ही द्योतक है। 
तुलसी के काव्य-प्रयोजन के विषय में एक संगत प्रइन यह उठता है कि उन्होंने काव्यरचना स्वांत:- 
सुखाय की है या बहुजन॒हिताय । इसका उत्तर यह है कि दोनों में कोई विरोध नहीं है; क्योंकि, 
बहुजनहित में ही तुलसी का स्वांत:सुख है । 
काव्यहेतु--प्राचायों ने शक्ति (प्रतिभा), निपुणता और अ्रभ्यास को सं मिलित रूप से काव्य 

का हेतु माना है।' उनका यह मत तुलसीदास को मान्य है। उनकी दृष्टि में शक्ति भ्रर्थात्‌ ईश्व र- 
प्रदत्त प्रतिभा-शक्ति काव्यरचना के लिए सबसे महत्त्वपूर्ण और आवश्यक तत्त्व है-- 

सारद दारुतारि सम स्वामी। रामु सृत्रधर अंतरजामी ॥। 

जेहि पर क॒पा कर्राह जनु जानी। कबि उर भ्रजिर नचार्व हि बानी ॥* 
संभ प्रसाद सुमति हिम्लें हुलली। रामचरितमानस कबि तुलसी॥ में भी इसी सिद्धांत की 
प्रभिव्यक्ति हुई है। 'निपुणता' का भ्र्थ है--विविध कलाओं, विद्याश्रों, काव्यशास्त्र, लोकजीवन 
झ्रादि का ज्ञान । अपने विनम्न आत्मनिवेदन में व्यतिरेक से तुलसी ने प्रवीणता की आवश्यकता 
पर भी बल दिया है।* काव्यममंज्ञों के निर्देशानुसार काव्यरचना के श्रभ्यास की स्पष्ट चर्चा 
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उन्होंने नहीं की, परंतु इस संबंध में श्रप्न शब्द के अ्नेकवा[ उल्लेख से अभ्यास की भी व्यंजनां 
हो जाती है। 
प्रतिपाद्य विषय--क्रविता के प्रतिपाद्य विषय के संबंध में तुलसीदास द्वारा उपस्थापित 
सिद्धांत से सामान्य कवि या आलोचक का सहमत होना कठिन है। वे केवल रामविषयक वृत्त 
को ही महान समभते हैं । राम के संबंध से कुकवियों की गुणरहित वाणी भी विद्वज्जनों द्वारा 
समादत होती है--- 
क्‌. सब गुत रहित कुकबि कृत बानी । राम नाम जस अ्रंकित जानी ॥। 
सादर कहहि सुर्नाह बुध ताही | सधुकर सरिस संत गुनग्राही ॥। 
ख. प्रभु सुजस संगति भनिति भलत्रि होइहि सुजन सत्र भावनो। 
भव शअभ्रंग भूति ससान की सुसिरत सुहावनि पावती।॥ 
उनके मतानुसार प्राकृत जनों का गुणगान सरस्वती का श्रपमान करना है--- 
कीन्हें प्राकृत जन गन गाना। सिर धुनि गिरा लगति पछतातना।॥।* 
ओर दूसरी ओ र-- 
भगति हेतु बिधि भवव बिहाई। सुमिरत सारद श्रावति धाई ॥* 
उनकी यह निश्चित धारणा है कि सुकवियों की विचित्र रचना भी राम-नाम से रहित होने पर 
सर्वश्ष॒ गारवती नग्न सूंदरी की भाँति शोभा को नहीं प्राप्त होती-- 
भनिति बिचित्र सुकबि कृत जोऊ। राम नाम बिनु सोह न सोऊ ॥ 
बिधुबदनी सब भाँति सँंवारी। सोह न बसन बिना बर नारी ॥४* 
रास नाम बिनू गिरा न सोहा। देखु बिचारि त्यागि मद मोहा ॥ 
बसन हीन मनहि सोह सुरारी। सब भूषन भूषित बर नारी॥' 
थह दाशेनिक भक्तकवि की अ्राध्यात्मिक दृष्टि है। जो काव्य भावक को उच्चतर भूमि पर प्रति- 
ष्ठित नहीं करता, जो निःश्रेयस का भी साधक नहीं है, वह उसकी दृष्टि में हेय है। वह तो भक्ति- 
दर्शन से अनुप्राणित काव्य को ही आदशों काव्य समझता है । काव्य और दरॉन दोनों का ही लक्ष्य 
है चित्तमुक्ति के द्वारा आनंदानुभूति कराना । काव्यानंद और ब्रह्मानंद दोनों के लिए ही साधारणी- 
करण आ्रावश्यक है। सांख्य-दर्शन में अ्रंतःकरण की वृत्तियाँ दो प्रकार की बतलायी गयी हैं--- 
प्रसाधारण एवं साधारण | अंत:करणत्रय भ्र्थात्‌ बुद्धि, श्रहंकार और मन की असाधारण वृत्तियाँ 
क्रमशः अध्यवसाय, अभिमान तथा संकल्प-विकल्प हैं। साधारण वृत्ति है--प्राणादि वायु ।” 
विभिन्‍न असाधारण वृत्तियों को त्यागकर, अंतःकरण का अपने साधारण रूप में स्थित हो जाना 
ही उसका साधारणीक रण है। बुद्धि, अहंकार और मन के अपने-अपने विषयों के संबंध से मुक्त 
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हो जाने पर अंत:करण में केवल प्राण़-व्यापार का ग्रस्तित्व रह जाता है। यहीं उसकी साधा- 
रणीक्ृषत अ्रवस्था है। यही चित्त मुक्ति है। भक्ति और ज्ञान की दशा में अ्ंत:क रण का साधा- 
रणीकरण पूर्ण श्रौर स्थायी होता है, काव्य के भावन की दशा में यह साधारणीकरण श्रपूर्ण एवं 
अस्थायी होता है। इस का रण से भी काव्यानंद ब्रह्मानंद से हीन है, ब्रह्मानंद सहोदर है। भविति- 
रस के काव्य में साधारणीकरण की (अपेक्षाकृत ) श्रधिक शक्ति है), उसके भावव से भावक को 
दोनों प्रकार की आनंदानुभूति हो सकती है। अ्रतः भक्तिरस के आ्राचारयों और तुलसीदास ने उसे 
अन्य काव्यों की तुलना में श्रेष्ठ माना है । 
भारतीय काव्यशज्ञास्त्र में सामान्यतः स्वीकृत रस-सिद्धांत वेदांत श्रोर सांख्य की दार्शनिक 

भूमि पर आश्रित है। मधुसूदन सरस्वती ने कहा है कि चित्तद्रव्य लाख की भाँति स्वभावत: कठि- 
नात्मक होता है। तापक विषयों के संनिकर्ष से वह द्वुत हो जाता है। द्वत चित्त की विषया- 
कारता भाव है। संस्का ररूप से स्थित भाव स्थायी भाव है। यह स्थायी भाव ही विभावादि के 
द्वारा अभिव्यक्त होने पर रस कहलाता है। वेदांत की मान्यता है कि भगवान्‌ परमानंदस्वरूप 
है। जीवात्मा माया के द्वारा आवृत है । काव्यगत विभावादि के द्वारा यह माया का ग्रावरण क्षण 
भर के लिए तिरोहित हो जाता है। भर भावक को परमानंदस्वरूप की अनुभूति होने लगती है। 
यही अनुभूति रस है। इस अनुभूति में भावक विषय से सर्वथा अ्रनवच्छिन्न नहीं होता। भ्रत: 
काव्य-रस ब्रह्म-रस से न्‍्यून है।* सांख्य के अनुसार सभी कार्यों का हेतु प्रकृति है जो तमोरज- 
स्सत्त्वगुणमयी है। सत्त्वगुण की विशेषता है सुखमयता। विभावादि के भावन से तमोगृण और 
रजोगृण अभिभूत हो जाते हैं। सत्त्वगुण का उद्देक होने पर भावक को सुखानुभूति होने लगती 
है। यही सुखानुभूति रस है। सत्त्व के साथ मिश्रित रजोगुण और तमोगुण के तारतम्य के अनु- 
सार ही रस की झानंदानुभूृति में भी न्यूनाधिकता होती है।? सत्त्वगुण का उद्रेक करने तथा 
भगवान्‌ के परमानंदस्वरूप की अनुभूति कराने में जितना समर्थ भवितिकाव्य है उतना दूसरा काव्य 
नहीं । भ्रतएवं तुलसी ने भक्तिकाव्य को श्रेष्ठ माना है। भक्ति की मिठास मिल जाने पर अन्य 
सभी रस सीठ लगते हैं। द 

' काव्यवस्तु के संबंध में एक यह प्रश्न भी उठाया जा सकता है कि काव्य में प्रतिपादित वस्तु 
(भावपक्ष ) का अपेक्षाकृत श्रधिक महत्त्व है अथवा प्रतिपादन-शेली (कलापक्ष) का । इस विषय 
में भी तुलसीदास समनन्‍्वयवादी हैं। उनके मतानुसार सामान्य काव्य में दोनों का समान महत्त्व 
है। पूर्वोक्त 'कबित बिबेक एक नहिं मोरे' आदि में प्रतिपादन-कला को श्रोर 'भनिति भदेस बस्तु 
भलि बरती। रामकथा जग मंगल करनी ।।* आदि में प्रतिपाद्य वस्तु को गौरव देकर उन्होंने 
दोनों की समान महत्ता स्वीकार की है। शब्द और अर्थ के अभेद का निरूपण तथा 'सप्तप्रबंध'- 


वर्णन भी दोनों की समानता के प्रत्यायक हैं । 
काव्य-भाषा--तुलसीदास के युग में लोकभाषा की कविता विद्वानों की दृष्टि में श्रादरणीय 
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नहीं थी। भाषा भनिति', 'भनिति भदेस, गिरा ग्राम्य' आदि उक्तियों' द्वारा कवि ने युग की 
भाषा-विषयक इस भावना का संकेत किया है | लोकसंग्रहा भिलाषी तुलसी का दृष्टिकोण उदार 
है। उन्होंने काव्य-निर्माण के लिए संस्कृत भापा को आवश्यक नहीं माता । उनके मतानुसार, 
यदि कवि में भाव की सच्चाई है तो वह लोकभाषा में भी सरस रचता कर सकता है--- 
का भाषा का संस्कृत प्रेम चाहिए साँच ।* 
काव्य की लोकप्रियता के लिए भाषा की सरलता भपेक्षित है--- 
सरल कबित कौरति बिघल सोइ आादर्राह सजान । 
सहज बयर बिसराइ रिपु जो सुनि कर्राह बखान॥। 
कबि और भावक--का व्य-सिद्धांत-विवेचन के प्रसंग में कवि और भावक के ऐक्य पर 
विचार कर लेना भी अपेक्षित है। इस विषय में दो प्रश्न विचारणीय हैं । पहला प्रश्न है--क्‍्या 
कवि भावक और भावक कवि हो सकता है ? दूसरे दब्दों में--क्या एक ही व्यक्तित में कारयित्री 
प्रतिभा और भावयित्री प्रतिभा दोनों का समुचित विकास संभव है ? इस प्रश्न के उत्तर में 
राजशेखर का कथन है कि अनेक प्राचीन आचारयों ने दोनों में एकता स्वीकार की है, परंतु 
कालिदास इसे नहीं मानते । कवित्व एवं भावकत्व एक दूसरे से स्वरूपत: श्रपि च विषयत: भिन्‍न 
हैं। तुलसीदास भी अप्रत्यक्ष रूप से इसी मत का समर्थन करते हैं--- 
सनि म्ानिक मुकुता छबि जेसी | श्रहि गिरि गज सिर सोह न तेसी ॥ 
नृप किरीट तदनी तनु पाई। लहाह सकल सोभा अधिकाई ॥ 
तेसेहि सुकवि कबित बुध कहहीं। उपर्जाह अ्रनत श्रनत छबि लहहीं॥* 
दूसरा प्रश्न है--क्या कवि को स्वरचित कविता से रसानुभूति होती है या नहीं ? तुलसीदास का 
मत है--नहीं । अपनी रचना! के द्वारा कवि को जो आनंदानुभूति होती है वह विश्वांतचित्त की 
रसानुभूति से भिन्‍न सुखानुभूति है। स्वांतःसुख' से यही निष्कर्ष निकलता है। दूसरा अकाट्य तर्क 
यह है कि रचनाकार को अपनी नी रस रचना भी अच्छी लगती है--- 
निज कबित केहि लाग ने नोका। सरस होठ अ्रथवा श्रति फोका॥* 
जो रसाभाव में भी रसानुभव कर लेता है वह निश्चय ही रसानुभूति से शून्य है। उसे प्रमाण 
मानना प्रमाण का हनन है। 
मानसी रचता---तुलसीदास के अनुसार, काव्य मुलत: कवि की मानसी सृष्टि है। इस 
विषय में निम्नांकित पंक्ति ध्यान देने योग्य है--- 
रसचि महेस निज मानस राखा। पाइ सुसमउ सिया सन भाखा।॥।* 
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परंतु यह स्मरण रखना चाहिएं कि भगवान के कृपांपाव सुमति कि का सुमानस' ही 'राम- 
चरितमानस'-जेंसी काव्यरचना में कृतकार्य होता है। तुलसी ने 'विनयपत्रिका' में बतलाया है 
कि विश्व मनोनिर्मित है। और कवि का विश्व तो स्पष्ट ही मनोनिमित है।* “सन महूँ तथा 
लीन नाना तनु प्रगदत अवसर पाये का सिद्धांत काव्य-रचना के विषय में विशेष रूप से चरि- 
ताथ होता है। 
श्रस॒ मानस मानस चख चाही। भट्ट कबि बुद्धि बिसल अवगाही ॥ 
भएउ हुदयं आनंद उछाह । उसगेउ प्रेम प्रमोद प्रबाहु॥ 
चली सुभग कबिता सरिता सो । राम बिसल जस जल भरिता सो ॥४ 
यह उक्ति भक्तकवि की अनुभूति और उसको काव्यरचना के विषय में है। यदि इसमें से भक्ति- 
भावना को अलग करके शुद्ध काव्यसिद्धांत की दृष्टि से विचार किया जाए तो निष्कर्ष यह होगा 
कि सनोदृष्टि से महान्‌ विषय का साक्षात्कार होने पर कवि की बुद्धि निर्मल हो जाती है, हृदय 
आनंद से उल्लसित हो उठता है; जब भाव हृदय में नहीं समाता तब वह कविता के रूप में अ्रभि- 
व्यक्त होता है। 
तुलसी का आदशे--तुलसी ने भरत की भारती की जो विशेषताएँ बतलायी हैं वे उनके 
काव्य की भी विशेषताएं हैं। वही उनका आदशे है--- 
क. हिंय सुप्रिरी सारदा सुहाई। मानस तें मुखपंकज आाई॥। 
बिसल बिबेक धरम नय साली । भरत भारती मंजु मराली॥॥* 
ख. सुगस श्रगम मृदु मंजु कठोरे। अ्रथु अमित भ्रति श्राखर थोरे ॥ 
ज्यों मुख मुकुर मुकुरु निज पानी । गहिन जाइ अ्स अद्भुत बानी ॥ 
यह तथ्य लक्ष्य करने योग्य है कि तुलसी के परवर्ती बहुसंस्यक कवियों ने उनके प्रतिपाद्य विषय 
एवं प्रतिपादन-शैली का अनुसरण किया है, अनेक टीकाकारों और झ्रालोचकों ने उनकी कविता 
के मर्म को यथाशक्ति समभने-समभाने का सत्प्रयास किया है, परंतु तुलसीदास की अद्भुत वाणी 
ग्रुआ तक गही नहीं जा सकी 
भक्तिरस-- 
संस्कृत के काव्यशा स्त्रियों ने परंपरा-प्रथित नवरसों के अ्रतिरिक्‍त प्रेयस्‌, वात्सल्य, भक्ति, 
स्नेह, श्रद्धा, लौल्य, मृगया, अ्रक्ष, व्यसन, दुःख, सुख, उद्ात्त, उद्धत, स्वातंत्र्य, पारवश्य, ब्रीड- 
नक, कार्पण्य, माया आदि रसों की भी चर्चा की है। यहाँ तक कि समस्त व्यभिचारी और 
सात्तविक भावों के रसत्व का भी उल्लेख किया गया है।' कितु गौरवशाली आचायों भ्भिनव- 


१. रा० १।३६।१-५ 
२. बि० १२४ 
३. श्रपारे कांव्यसंसारे कविरेव प्रजापतिः | 
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जे. दे०--दि नम्बर ऑफ रसज्‌ , पृ० १०७०१-४३ 


है ७5 तुलती-दर्शन-सीमांसा 


गुप्त, मम्मट, विश्वनाथ, जगत्वाथ, आदि ने रसों की सख्या नौ हो मानी । तथाकथित अथवा 
वास्तविक श्रन्य रसों को या तो रस माना ही नहीं या उक्त नवरतसों के अंतर्गत उन्हें समाविषप्ट 
कर दिया । 
काव्यश्ञास्त्र के उपर्यक्त प्रतिष्ठित आचारयों ने भक्ति का रसत्व स्वीकार नही किया। कही 
तो भक्ति को अयोन या अ्रसांप्रयोगिकी रति का एक रूप मानकर उसे प्रेयान्‌ के अंतर्गत स्थान 
दिया गया और कहीं वह सामान्‍य रति का प्रका रविशेष मानती गयी । अभिववगशुष्त ने भक्ति का 
श्रंतर्भाव शांत रस में स्वीकार किया तो धनंजय ने हर्षोत्साह आदि में।“ मम्भठ*, जयदेव *, 
विश्वनाथ, जगन्ताथ आदि ने उसे भाव-कोटि में रखा तो वाग्भट द्वितीय ने अनुभाव से आगे 
नहीं बढ़ने दिया । 
भक्तित के रसत्व की स्थापना का श्रेय वेष्णव आाचायों को है। उन्होंने अपने मनोवैज्ञानिक 
और शास्त्रीय विवेचन द्वारा भक्तिरस को अन्य रसों के समकक्ष ही नहीं उनसे भी उच्चतर भूमि 
पर प्रतिष्ठित किया । साहित्यिक सहृदय धामिक भक्त के रूप में ग्राया। रूपगोस्वामी क्रे 'हरि- 
भक्तिरसामृतसिन्धु' में भक्तिरस का तत्त्वाभिनिवेशी और सांगोपांग विवेचन है। अपने इस ग्रंथ 
के प्रकरूप में उन्होंने 'उज्ज्वलनी लमणि' का प्रणयन किया । “'भक्तिरप्तामृतसिन्धु' के ही आाधार 
पर आगे चलकर नारायण भट्ट ने 'भक्तिरसत रज़िणी लिखी। 'नाटकचन्द्रिका', भ्रल डू। २-कौस्तुम' 
और 'काव्य-चन्द्रिका' भी वेष्णव काव्य-शास्त्र की परंपरा में प्रणीत कृतियाँ हैं। उनमें वेष्णव 
विचारों तथा भक्तिरस की भी प्रसंगानुसार चर्चा की गयी है। वोपदेव के 'मुक्ताफल' और जीव 
गोस्वामी के 'भागवतसन्दर्भ' या 'घट्सन्दर्भ' में भी भव्तिरस की चर्चा हुई है। मधुतुदन सरस्वती 
का 'भवित रसायन' भव्तिरस की स्थापन। का पांडित्यपूर्ण, निश्चित और सफल प्रयास है । 
भक्ति का रसत्व तके-संमत है। रस की कसोटी (सहृदयों का) अनुभव है । मधुसूदन 
सरस्वती का कथन है कि जब अनुभव के आधार पर साक्षात्‌ सुखविरोधी क्रोध, शोक, भय ग्रादि 
स्थायी भावों का रसत्व को प्राप्त होना मान-लिया गया तो फिर सहस्रगुणित अनुभवसिद्ध 


१. काव्यादर्श, २२७५-७६; सरस्वतीकण्ठाभरण, ५१६६ 
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दे०-- हेमचन्द्र -काव्यानुशासन (टीका), पृ० ८५ 
ख. रतिमेदो हि भक्तिस्नेहों नृगोचरी | --शाह्ज देव-सब्नीतरत्नाकर, १० ८३७ 
दे०-- दि नम्बर ऑफ़ रसज़ू ए० १११ 
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गणनम्‌ | --अभिनवभारती, जिल्द १, ४० ३४० 
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भक्‍तावपि वाच्यमिति | --अभिनवभारती, जिल्द १, पृ० ३४४१ 
» देशरूपक, .४|८४ 
» काव्यप्रकाशं, ४।३५-३६ 
» चन्द्रालोक, ६१४ 
* सा० द० ३२६०-६१ 
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" देवगरुमुनिपुत्रादिविषया तु रतिरतुमाव एवं | -- काव्यानुशासन (व्याख्या), अ० ५, ६० ५३ 
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भक्तिरस ३७६ 


भवितरस को रसन मानना अपलाप है, जड़ता है।' वास्तविकता तो यह है कि भक्तिरस 
पूर्ण रस है, अन्य रस क्षुद्र हैं; भक्तिरस आदित्य है, श्रन्य रस खद्योत हैं। यह कहना युक्तियुक्त 
नहीं होगा कि भक्तिरस का अनुभव सबको नहीं होता (आर्थात्‌ युवक-युवतियों की उसमें कोई 
रुचि नहीं) श्रतएव, सावेजनिक न होते के कारण उसकी गणवा रसों में नहीं की ज। सकती । इस 
शंका का समाधान यह है कि भक्तिभाव का अस्तित्व सब में है, कितु सभी में वह व्यक्त नहीं है 
भक्‍त में व्यक्त है । किसी भी रस की अनुभूति के लिए तदनुकूल बौद्धिक भूमिका का होना श्राव- 
इयक है। भक्तिदशा, भग्नावरणाचित्‌ होने के कारण, रस*-दशा ही है। और यदि सर्वजनानु भूत 
रस को ही रस माना जाएगा तो रसराज कहा जाने वाला शंगार भी रसत्व से हीन हो जाएगा; 
क्योंकि, श्ृंगारिक रचनाएँ विषयविरकत तत्त्वज्ञानी भगवद्धक्तों के मन में जुगुप्सा का भाव 
जागृत करती हैं। यदि ज्ञानियों को प्रमाण न मानकर प्रवृत्तिमार्गी जनसाधारण को ही आप्त 
माना जाएगा तो फिर सारे शास्त्र व्यर्थ हो जाएँगे । 

अवितरस दांतरस का अंग है, वह पृथक्‌ रस नहीं है--अभिनवगुप्त की यह मान्यता तके- 
संमत नहीं है। कारण, दोनों में तात््विक भेद है। शांत रस का स्थायीभाव शम (तत्त्वज्ञान या 
आत्मज्ञान) है।* कामस्पृहा-रहित वशीकारनामक वेराग्य के द्वारा द्रुत चित्त के प्रकाश को 
शम! कहते हैं।* भक्तिरस का स्थायी भाव भक्त अर्थात्‌ भगवद्विषयक रति है।” भगवद्धर्म के 
कारण द्वतचित्त की सर्वेशविषयक धारावाहिक वृत्ति (भगवदाकारता ) भवित है ।” पहली वृत्ति 
निवृत्तिमूलक है और दूसरी प्रवृत्तिमुलक। पहली का आलंबन है संसार की असारता एवं पर- 
मात्मा का चितन और दूसरी के आलंबन भगवान्‌ एवं उनके भकतगण हैं। इसी कारण भवत्या- 
चार्यों ने मीमांसकों को शुष्केश्वरविभावक तथा ज्ञान-वैराग्य-दग्ध कहकर उन्हें भक्तिरसास्वाद 
करने वालों की पंक्ति से बहिष्कृत कर दिया था और भक्तों को सचेत किया था कि उनसे भक्ति- 
रस की उसी प्रकार अ्रवधानपूर्वक रक्षा करनी चाहिए जिस प्रकार पथिक अपने वर्त्मंक की रक्षा 
ब॒कों से करता है ।* 

भारतीय काव्यशस्त्र की परंपरा में प्रत्येक रस का संबंध किसी-न-किसी पुरुषार्थ से है। 
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श्ध७ तुलसो-दशन-मीसांधा 


और प्रत्येक पुरुषार्थ किसी-त-किसी रस से संबद्ध है। धर्म, अर्थ ओर काम से संबंध रखते वाले 
रस वीर आदि हैं। मोक्ष-संबंधी रस श्ञांत है। इस प्रकार इन पुरुषार्थों के संबंध से रसों का 
निरूपण किया गया है। दुःख से अस्पृष्ट सुखानुभूति होने के कारण भक्ति भी पुरुषार्थ है।' 
पुरुषार्थरूपा भक्ति से संबद्ध रस की मान्यता स्वीकार न करना न्यायोचित नहीं है। अ्रतएब 
भक्तिरस की अवहेलना नहीं की जा सकती । 

शंगार आदि लौकिक रसों में विषयावच्छिन्न चित्‌ के आनंद के अंशमात्र का ही स्फुरण 
होता है कितु भक्तिरस में भ्रनवच्छिन्तन चिदानंदघन भगवान्‌ के स्फुरण के कारण आनंद का 
अत्यंताधिवय होता है। इस दृष्टि से भक्तिरस रस ही नहीं श्रपितु सभी रसों में महत्तम है। 
ग्रतएवं ऐसे रस का भ्रस्तित्व स्वीकार करना ही पड़ेगा । 

मम्मट आदि प्राचीन आाचायों की 'रतिदेंवादिविषया व्यभि चारी तथाड्यजित: भाव: प्रोक्‍त: * 
आदि उवितयों की ओर लक्ष्य करते हुए मधुसूदन सरस्वती ने भवित के रसत्व की पुष्टि में एक 
और गभअत्यंत रोचक तर्क दिया है। उनका कथन है कि प्राचीन रसकोविदों ने जिस देवादिविषश्ण 
रति को रस न कहकर भाव कहा है उसका संबंध परमानंद परमात्मा से न होकर श्रन्य देवताश्रों 
से है जो जीवत्वविशिष्ट हैं, परानंद के प्रकाश से रहित हैं ।* मधुसूदन सरस्वती की इस कसौटी 
पर यदि हम तुलसीदास के भक्तिनिरूपण की परीक्षा करें तो कह सकते हैं कि उनके विविध- 
देववंदित*, निगमप्रशं सित”, चराचरनायक' राम प्रमानंदरूप5 परमात्मा हैं। यह अ्रधिका र- 
पूर्वक कहा जा सकता है कि तुलसी के रामविषयक भक्तिभाव की अभिव्यंजना में काव्यशास्त्रीय 
दृष्टि से भक्तिरस की सत्ता श्रसंदिग्ध है। परंतु, जहाँ उन्होंने गणेश, सूर्य श्रादि जीवत्वविशिष्ट 
देवों के प्रति भक्ति निवेदित की है बहाँ प्रायः भव्तिरस न होकर भक्तिभाव ही है। 

लुलसीदास की भक्तिविषयक परिकल्पना का विवेचन पहले किया जा चुका है। 'रस' शब्द 


2, क. दुःखासंम्भिन्‍नसुखं हि परमः पुरुषार्थ इति सबतन्त्रसिद्धान्तः | वर्माथंकाममोक्ाश्यत्वारः पुरुषा्था ईति 
' प्रसिद्धिस्तु लाइलब्जोबनमितिवत्‌ साथने फललबचनादोपृचारिकी | --भ० र० (टीका), (० १४ 
ख. पर्माथकामानां स्व॒तःपुरुषार्थवाभावात्तज्जन्यसुखस्येव पुरुपार्थव्वे गोरवादननुगमाच्च धर्मजन्यत्वादि- 
विशेषर परित्यज्य सुखमात्र पुरुषार्थ इति स्थिते समाविसुखस्येव भमक्तिसुखस्यापि स्वतन्त्रपुरुपा्थत्वात्‌ । 
--भ० २० (टीका), पृ० १६ 
ग. पुरुषार्थवतुष्य्यान्त्गतल्वेन वा स्वातन्ययेंण वा भक्तियोगः पुरुषार्थः परमानन्द्रूपत्वादिति निर्विवादम्‌ | 
“भ० २० (टीका), ए० १७ 
 इत्थव्व लोकिकरसे आज्ञारादो विषयावस्द्धिन्नस्थेव चिदानन्दांशस्थ स्फुरणादानन्दांशस्थ॑ न्यूनत्वं भगवदा- 
कारोक्तचेतोबृत्तिलक्षणं भक्तिरसे त्वनवच्छिन्नचिदानन्दघधनस्थ भगवंतः स्फुरणादत्वन्ताविवयमानन्दस्य 
अतो भगवदभक्तिरत एवं लौकिकरसानुपेक्ष्य परमरसिकेः सेब्यः | 
-शा० भ० सू० १।१।१ पर भ० च०, पृ० ८ 
9. काव्यप्रकाश, ४|३५-३६ 
४. चन्द्रालोक, ६१४) सा० द० ३।२६००६१५ 
भू, भू० २० २७३०-७४ 
६. रा० ६/१४६।१, ६।६३।३, ७५४१ 
७. रा० १। १४६१३ 
८ श्‌० २७७|३ 
&« श० १११६४, ७३४ 
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का प्रयोग उन्होंने विभिन्‍न प्रसंगों में अनेक अ्र्थों में किया है--जल,' दूध, तेल, किसी वस्तु से 
निकाला गया तरल पदार्थ," फल का जूस,* मकरंद, * मधुर द्रव (शर्बत),” मादक पेय,” शीरा,६ 
तत्त्व, सारतत्त्व,'' रासायनिक द्वव्यों से तैयार किया गया भस्म," प्रवृत्ति, आस्वाद,' * छ: 


की संख्या,“ ऐंद्रिय सुख, भाव," प्रेम, उल्लास, *£ मज़ा, विनोद,” आध्यात्मिक आनंद, 


१. बिलग होइ रस जाई कपट खदाई परत पुनि | --रा० १५७ सो० 
२. ख्रवत प्रेम रस पयद सुहाए। -रा० २।४५२॥२ 
३. रे दे सुमन तिल बासि के अरु खरि परिहरि रस लेत।| -- विं० १६०३ 
४. पसु सुरधेतु कल्पतरु रूखा | अन्न दान अरु रस पीयूखा ॥ --रां० ६।२६।३ 
५« सम जम नियम फूल फल नाना | हरिपदरति रस बेद बखाना ॥ --रा० १|३७|७ 
यहाँ पर 'रस” शब्द में श्लेष हे | हरिपदरतिरस (मक्तिरस, भज्ित का आनंद) उपमेय है | फल का रस 
उपमान है | 
६. पियहिं सुमन रस अलि, विट्प काटि कोल फल खात | -दो० ३४३ 
पदकमलपरागा रस अनुरागा मम मन मथुप करे पाना | --रा० १२११ छं० ३ 
७. वोलीं गिरिजा वचन बर मनहेुँ प्रेम रस सानि || +रा० १११६ 
बालमीकि हं सि-कहहिं बहोरी | वानी मधुर अमिय रस बोरी || --रा० २|१२८।१ 
८. सुभट समर रस दुह्ुँ दिसि माते | कपि जयसील रामबल ताते || --रा० ६|८१।२ 
&. देंपति बचन परम प्रिय लागे | मृदुल बिनीत प्रेम रस पागे || --रा० १|१४६।४ 
स्थामल सलोने गात, आलस बस जँभात प्रिया प्रेम रस पागे || --गी० ७।२।२ 
2०, भानु कझसानु सबे रस खाहीं। तिन्ह कहाँ मंद कहत कोउ नाहीं || --रा० १६९४ 
११. अति रसज्ञ सूच्छम पिपीलिका बिनु प्रयास ही पाव | --वि० १६७३ 
१२. तुम्ह कहें « मरत कलंक येह हम सब कहँ उपदेसु | 
राम भगति रस सिद्धि हित भा यह समउ गनेसु | --रा० २|२०८ 
उपयुक्त रस” के दो अर्थ हैं--भक्तिजन्य आनंद ओर भस्म | 
१३, बाल केलि लीलारपस ब्रजजन-हितकारी | +-क्ष० १ 
१४. छू रस रुचिर बिंजन बहु जाती | एक एक रस अगनित मोती || --रा० १।३२६।१३ 
ज्यों नासा सुगंबरत बस रसना पवट्रस-रति मानी | --वि० १७०।३ 
१५. सुभगय संगुन॒ उनवास रस रामचरित मय चारु | --रा० प्र० ६।७|७ 
28. सीयरामपद पेमु.. अवसि होश भवरत  बिरति | --रा० २।१२६ 
जे जन रुखे विषय-रस, चिकने. रामसनेह | --दो० ६१ 
तुलसी भूलि गयो रस पहा | ते जन प्रगट राम की देहा ॥|--बे० सं० २८ 
१७, सो मन सदा रहत तोहिं पाहीं | जानु प्रीतिरस एतनेहि माहीं || --रा० ५१५४ 
सो सकोचु रस अकथ सुबानी | समउ सनेहु सुमिरि सकुचानी | --रा० २।३१८।२ 
१८, लग्यो मन बहु भाँति तुलसी होश क्यों रसभंग ? --क्ृ० ५४ 
मधुकर रसिकसिरोमनि कहिआ्रत कोने यह रसरीति सिखाए | --छू० ४० 
प्रीति को वधिक, रसरीति को अधिक, नीतिनिपुनबिबेकु है निदेस देसकाल को | “-कबि० ७|१३५४ 
१९, कहि संप्रेम सब कहा प्रसंगू | जेहि विधि रामराज रस मभंगू | --रा० २।२२१२।४ 
२०, कहे बिनु रहो न परत, कहे राम ! रस न रहते | --बि० २५६।१ 
तुलसी अधिक कहे न रहे, रस गूलरि को सो फल फोरे | --क्ृू० ४४ 
२१, हिलि मिलि करत सवाँग सभा र॒सकेलि हों। --रा० न० श्८ 
२२. मगन ध्यान रस दंड जुग पुनि मन बाहेर कीन्ह | --रा० ११३६१ 
पूनों प्रेम-भगतिर्त दरि-रस जआनहिं दास | -“बि० २०३।१६ 
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काव्यानंद आदि।* इन विविध भ्र्थों में 'रस का व्यवहार कोई नयी बात नहीं है। भारतीय साहित्य 
में ऐसा प्रयोग सनातन से होता झाया है। उन्होंने 'भगतिरस' का व्यवहार दो भ्रर्थों में किया है। 
एक अथे का व्यशा स्त्रीय है और दूसरा आध्यात्मिक । काव्यशा सत्र के भनुसा र-शब्द-निबद्ध विभावों, 
अनुभावों और संचा री भावों की भावना से विकसित (पुष्ट ) भगवद्रति (भक्तिभाव ) भक्तिरस है। 
ग्राध्यात्मिक अर्थ में--भक्ति (ईश्वरविषया रति) स्वयमेव रस है ।* भक्त की दृष्टि में कीतेन 
श्रादि के द्वारा द्रुत भक्त-चित्त की भगवदाकारता भी भक्तिरस है और भक्तिपरक विभावादि- 
निरूपक काव्य के भावन से प्रतीत आनंद भी भक्तिरस है। उसके लिए भक्ति-दशा ही रस-दव। 
है--चाहे वह भगवान्‌ के स्मरणमात्र से प्राप्त हो, चाहे अचंनादि से और चाहे विभावादिनिरू- 
पक काव्य से । भक्त के मन में प्रतिबिबित परमानंदस्वरूप भगवान ही स्थायिभावता और रसता 
को प्राप्त होता है। इंद्रियों की आनंदमयी भगवद्रूपता भी भक्तिरस ही है ।* 

एकाध विद्वान्‌ 'रामचरितमानस' को काव्य न मानकर भक्तिरस का ग्रंथ मानते हैं ।' उनके 
वचन का संद्धांतिक निष्कर्ष यह निकलता है कि भक्तिरस काव्य से व्यावत्त वस्तु है। यह मत 
तुलसी-संमत नहीं हैं। रामचरितमानसकार ने मंगलाचरण के पहले ही इलोक में काव्य-रचना 
की पंचसूत्री योजना का निरूपण किया है । वाणी को पहला और विनायक को दूसरा स्थान देकर 
कवि ने अपनी कृति के काव्यत्व की ही व्यंजना की है। अपने अल्पज्ञताविषयक आत्मनिवेदन में 
भी उसने कविता को पर्याप्त वेशिष्ट्य प्रदान किया है।” इस महाकाव्य की प्रस्तावना में उसने 
कितनी ही बार बल देकर श्रपने को कवि और अपनी रचना को अभिधा या व्यंजना द्वारा अनेक 
प्रकार से कविता: कहा है। काव्य-कृति के लिए प्रबंध या “निबंध” का व्यवहार परंपरा-सिद्ध 


कि चजनल न. ही अमजमकनज- न न 


तुलसिदास जे रसिक न यहि रस ते नर जड़ जीवत जग जाये | ->-गी० १।३२।७ 
जिन्ह के मनधगन भए हें रस सगुन, तिन्‍्ह के लेखे अगुन-मुकुति कवबनि | --गी० ३५५ 
. बर्णानामशसंवानां रसानां छन्दसामपि | --रा०, प्रथम श्लोक 
रामचरित जे सुनत अ्रधाही | रस विसेष जाना तिन्ह नाहीं || --रा० ७।५३।१ 
तो नवरस षटरस-रस अनरस हो जाते सब सीठे | --वि० १६६९।१ 
संबुक मेक सिवार समाना । इहाँ न विषय कथा रस नाना || --रा० १|४८।२ 
2. (क) 'अनरस” (वि० १६६।१$ १८३।३) का अर्थ है--स्वादहीन अर्थात्‌ फोका | 
(ख) 'एकरस? (बि० २३४७, १३६।११, २४६।३, २६३६|१३ रा० १/४२।४, १।३४१।४, ३।३६) का अथ 
है--एकतार, अविकल एवं एकसमान रहने वाला | 
(ग) 'रस रस! (रा० ४।१६।१३) का अथ है--धीरे-घीरे | 
(ध) 'अनरसे? (गी० ११२।१) का अथथ है--अनमने | 
(ड) गोरस' (रा? प्र० ७|१|४) का अर्थ हे--दूध, दही आदि | 
 भक्तिः ईश्वरविषयारतिरेव रतः ---वाचस्पत्य वृहत्‌ संस्कृतामिधान! में “भक्ति? के अंतर्गत उद्घूल 
४ स० २० ११० 
५ यत्र मंनःसर्वे न्द्रियाणाम्‌ आनन्दमात्रकरपदमुखोदरा दिभगवद्रूपता त्तत्र भक्तिरस एवं | 
--भक्तिमातंण्ड, ए० १०२; दे०--ओ्रे हिस्द्री श्रॉफ इन्डिह्रन फ़िलॉसफ़ी, जिलद' ४, पृ० १५२ 
६. 'रामायण' को काव्य कहना उसका अपमान करना है | उसमें तो सक्तिरस का प्रवाह बहता है जो मीवन 
को पवित्र कर देता है। (पं० मदनमोहन मालब्रीय) --कल्याण, रामायणायड्ू, पृ० र८ 
७, रा० १।६।४-६, १।१०।४ 
८+ रा० १६४, १।३६।१, १३६।५, १|४१क 
९. राव ह483 १६२, १११२,:१११५, ११४१-३, १।१४क, १।३७१-७, १३६६ 
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है। कविता का श्रर्थवाची भनिति शब्द अ्रवधी भाषा की प्रकृति और कवि की विनम्नता का 
परिचायक है | सबसे बड़ा प्रमाण सहदय है। 'रामचरितमानस' को पढ़कर या सुनकर सहृदय 
पाठक को काव्योचित रमणीय भ्र्थ की प्रतीति होती है। अ्रतएव वह काव्यकृति है। इस प्रकार 
के सहृदय भावकों की संख्या अ्रसंख्य है। तुलसी के कवित्व पर ही मुग्ध होकर तो भक्तिवादी 
दाशनिक मधु सदन सरस्वती ने मुक्तकंठ से कहा था--- 
ग्रानन्‍दकानने ह्मस्मिस्तुलसीजज्भमस्तरु:। 
कवितामञ्जरी यस्य रामभ्रमरभूषिता ॥।* 
निष्कर्ष यह है कि 'रामचरितमानस' काव्य है; परंतु, वह भक्तिरस का काव्य है। 
भक्त के लिए भक्तिरस ही रस है। वल्लभाचाय ने तो काव्यमात्र को असत्य था सच्त्वहीन 
कहकर धर्म' के विषय में उसकी अनुपयोगिता की घोषणा की थी।  तृलस। ने श्रत्य रसों का स्वेथा 
तिरस्कार किये बिना ही भक्तिरस की मुख्यता प्रतिपादित की है। उनकी काव्य-सिद्धांत-विषयक 
संपूर्ण अभिव्यंजना भक्तिभावना से अनुप्राणित है। काव्य का हेतु शक्ति और व्युत्पत्ति है। शक्ति 
(प्रतिभा) रामकृपा के अतिरिक्त और कुछ नहीं है । जिस पर राम अन॒ग्र ह करते हैं उसके हृदयां- 
गण में सरस्वती कठपुतली की भाँति नृत्य करती है ।* व्युत्यत्ति ( निपुणता ) के साधन भक्तिपरक 
वेद, पुराण आदि ग्रंथ हैं ।' रामकथा का प्रतिपादन करने वाली कविता ही कविता है। विषय- 
कथा रस तो शंबुक, भेक और शेव्राल के समान हैं ।' प्राकृतजतों का गुणगान करना भारती का 
ग्रपमान है ।* काव्य का प्रयोजन है प्रबोधात्मक स्वांतःसुख' , स्वकीय एवं परकीय संदेह, मोह, 
भ्रम और कलुष का हरण”'* तथा सुरसरिता की भाँति लोकमंगल की साधना ।* 
मानस-रूपक-निरूपण के प्रसंग में तुलसी ने भक्तिरस को नवरतसों के मूर्धन्य पर प्र तिष्ठित 

किया है। काव्य के परंपराप्रसिद्ध नवरस तो मानसरझूपी मानसरोवर के जलचर हैं, संतसभा 
अमराई है, शमयमनियम फूल हैं, ज्ञान फल है श्रौर भक्तिरस ही उसका रस है--- 

नव रस जप तप जोग बिरागा। ते सब जलचर चारु तड़ागा।॥ 

सुकृती साधु नाम गन गाना। ते बिचित्र जल बिहग समाना ।। 

संत सभा चहुँ दिसि श्रेंबराई | श्रद्धा रितु बसंत सम गाई ॥ 
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भगति निरूपत बिबिध बिधाना। छसमा दया दम लता बिताना ॥। 
सम जम नियम फूल फल ज्ञाना। हरिपद रति रस बेद बखाना॥। * 

यहाँ यह शंका नहीं उठनी चाहिए कि इस संदर्भ में तुलसी का प्रतिपाद्य भक्ति है, भक्तिरस नहीं। 
कारण स्पष्ट है। इसके ऊपर ही भक्ति-निरूपण को लतावितान कह दिया गया है। उसकी पुनरुक्ति 
का अवसर नहीं है । 'रस' में दीपदेहरी-न्याय है । हरिपदरतिरस ही उस ज्ञान-फल का रस है। 
तुलसी ने अन्य स्थलों पर भी भक्तिरस का श्रेष्ठत्व और रसत्व असंदिग्ध रूप से स्वीकार किया 
है।' हम अधिक-से-अधिक, समनन्‍्वयवादी दुष्टि से, यह कह सकते हैं कि भक्ति और भक्तिरस 
दोनों ही तुलसी के प्रतिपाद्य हैं। 'मानस' को पढ़कर या सुनकर जो काव्यानंद मिलता है वह 
भंक्तिरस है और यदि भगवद्रति का उदय होता है तो वह भक्तिभाव है। पहले का अनुभव सभी 
सहृदयों, काव्यरसिकों, को होता है और दूसरे का केवल भकतजनों को । 

अनेक आचायों की मान्यता है कि मूलतः रस एक है; उसकी प्रकृति एक है। इसी दृष्टि से 
रसविचारकों ने किसी एक विशिष्ट रस को प्रकृति तथा इतर रसों को उसकी विक्ृति माना है। 
भरत" और झभिनवगुप्त के अनुसार शांत रस प्रकृति एवं श्रन्य रस तथा भाव उसके विकार हैं। 
अग्निपुराणका र और भोज* ने (अपने विशिष्ट श्रथ में) श्रंगार को अन्य रसों तथा भावों का 
मूल बतलाया है। भवभूति के भ्रनुसार करुण ही एकमात्र स्थायी रस है।” 'अलंका रकौस्तुभ' के 
रचयिता कविकर्णपूर ने भ्रन्य सभी रसों का अंतर्भाव प्रेमरस में माना है।' विश्वताथ* आदि के 
मत से अद्भूत के स्वरूप में ही रस की एकता ओर अखंडता है। परवर्ती काव्यशास्त्रियों ने काम- 
रति-विषयक शंगार को रसराज की संज्ञा दी है। तुलसीदास की दृष्टि में भक्तिरस रसविशेष 
है।' अन्य रसों या भावों का मूल न होने पर भी, रसराज है। उनका अभिमत है कि तुच्छ कवि 
की भी भक्तिपरक रचना श्रादरास्पद है; सुकवि की रमणीय काव्यकृृति भी रामनाम के बिना 
श्रीहीन है।'' 

तुलसी ने भक्ति रस का अंतर्भाव शांत रस में नहीं माना है। जब वे 'नवरस' कहते हैं" तब 
उनका अभिप्राय सामान्यतः परिंगणित श्रृंगारादि नवरसों से ही होता है। और भक्ति रस इनके 
अंतभू त नहीं है । जहाँ तक सामान्य काव्य-कृतियों का संबंध है तुलसी को इन नवरसों की स्वतंत्र 
सत्ता मानने में कोई आ्रापत्ति नहीं है--उनके नवरसों के सैद्धांतिक उल्लेख से यह बात प्रमाणित 
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भक्तिरस ३८५ 


हो जाती है! व्यावहारिक रूप में भी उनकी 'कवितावली, गीतावली' आदि कृतियों में नव रसों 
की व्यंजना हुई है। लेकिन, उनकी महत्तम कृतियाँ भव्तिरसपरक ही हैं! 'विवयपत्रिका' तो 
भक्तिरस का ही उत्स है। बीच-बीच में श्ांगार आदि रसों का मेल होते पर भी 'रामचरित- 
मानस भक्तिरस का ही ग्रंथ है। मानस की प्रस्तावना, वारंबार राम के परब्रद्मात्व का स्मारण 
और पाठकों का अनुभव आदि इस बात के प्रमाण हैं। 'रामचरितमानस' को कुछ-न-कुछ नवों 
रसों में गिनना चाहिए?--एडिवन ग्रीव्स की यह मान्यता अंशत: सत्य है। इसकी सत्यता केवल 
इस ग्रथ में है कि 'रामचरितमानस' में भक्तीतर रसों की भी प्रभिव्यक्ति हुई है। परंतु उनकी 
व्यंजना अंगी रस के रूप में नहीं हुईै। यथार्थ यह है कि 'रामचरितमानस' का मुख्य प्रतिपाश् 
रस भक्तिरस ही है। अन्य रस गौण हैं। मानस एक प्रबंधकाव्य है। काव्य-कथा के ्राग्र ह॒वश 
भकतीतर रसों की अभिव्यक्ति भ्रवश्य हुई है परंत्‌ वे भक्तिरस के पोपक बनकर ही आये हैं। इस 
महाकाव्य की प्रबंधध्वनि भक्ति रस ही है । 

स्थायी भाव---क्राव्यशा सत्र की दृष्टि से भक्तिरस का स्थायी भाव भगवद्गति है ।* श्रृंगार के 
स्थायी भाव रति और भक्ति-रति में मौलिक भेद यह है कि पहली रति दांपत्यविषयक रति है, 
उसमें शरीर के सुरतरूपसंबंधविशेष की कामस्पृह्ा होती है श्रौर दूसरी इससे भिन्‍न, भाव्य भग- 
वान के गृुगश्रवण से द्रत चित्त की घारावाहिकी भगवदाकारा वृत्ति है। चित्त की इसी भूमिका 
में मगवदाकारतारूप रतिभाव अभिव्यक्त होकर परमानंदरूपता को प्राप्त होता है। यही परमा- 
नंदानुभूति रस है ।* कुछ झाचायों ने स्थायी भाव को ही रस कहा है, उनका वह (स्थायी भाव 
के लिए 'रस' शब्द का ) प्रयोग औपचारिक है।* यह पहले ही कहा जा चुका है कि तुलसीदास- 
सरीखे भकक्‍्तकवि की दृष्टि में राम के नामश्नवण आदि के द्वारा उत्पन्त भगवद्रति भी भक्तिरस 
है और काव्यशास्त्रीय दृष्टि से, काव्य में उपस्थापित विभावादि के द्वारा अश्रभिव्यक्त उत्तम 
सुखात्मक भगवद्रति भी भक्तिरस है। वोपदेव ने अपने 'मुक्ताफल' में मक्तिरस का लक्षण इस 
प्रकार बतलाया है--व्यास आदि के द्वारा वणित विष्णु या विष्णुभकतों के नवरसात्मक चरित्र 
के श्रवण आदि से जनित चमत्कार भक्तिरस है । तुलसीदास की कृतियाँ इस मान्यता का समर्थन 
करती हैं। हम कह भ्ाये हैं कि साधारण काव्य के ववरसों का निरूपण जो तुलसी की रचनाओं, 
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इे८६ तुलसी-दर्शन-मी मांस! 


विशेषकर 'रामचरितमानस', में किया गया है वह जलचर के समान गौण है। मुख्य वस्तु है राम- 
सीता का सुयश । वह इस मानस का सुधा की भाँति जीवनदायक जल है।' कवि ने राम और 
उनके अवतारों के नवरसात्मक चरित्र का चित्रण भक्तिरस की व्यंजना के लिए ही किया है। 
“रामचरितमानस' के (ज्ञान-नयन-द्वारा निरीक्षितव्य) सात सोपान रघुपति-भक्ति के ही पंथ 
हैं। 

झआलंबन--भक्तिरस के आलंबन भगवान्‌ और उनके भकतगण हैं।” तुलसीदास की भक्ति 
के मुख्य विषय भगवान्‌ राम ही हैं। उन्होंने रमितर श्रवतारों का भी वर्णन किया है। उनमें प्रधान 
श्रीकृष्ण हैं। 'कृष्णणीतावली' के अतिरिक्त अन्य कृतियों में भी उनका चित्रण हुआ है।* परंतु 
तुलसी का मन आराध्य राम में जितना रमा है उतना अन्य अवतारों में नहीं। इसी लिए उनकी 
रामविषयक रचनाओं में भक्तिरस का अजस्र प्रवाह है। सीता राम की शक्त हैं, उनसे श्रभिन्‍न 
और पुरुषका ररूपा हैं। अतएव सीता-विषयक पंक्ितियाँ भी रसप्लावित हैं।” तुलसी की भक्ति 
के विषयालंबन का दूसरा वर्ग कृष्ण आदि अवतारों एवं शंकर आदि देवताश्रों का है। जहाँ 
रामेतर अवतारों का वर्णन हुआ्ना है, कृष्ण-विषयक कुछ पद्यों ' को छोड़कर, वहाँ तुलसी का भक्ति- 
भाव (सामान्य सहृदय की दृष्टि में) रस की कोटि तक नहीं पहुँच सका है। शिव-भवानी- 
विषयक स्तुतियों में ग्रनेक स्थलों पर भक्तिरसता है ।* तुलसी ने गणेश, सरस्वती, सूर्य, गंगा, 
यमुना आदि को भी भक्ति का विषयालंबन बनाया है।' यों तो भक्तजन प्रत्येक स्तुति को पढ़कर 
या सुनकर भक्ति-रस-धारा में निमस्न हो जाते हैं परंतु हमारी प्रतीति यह है कि उपरिनिरदिष्ट 
गणेश आदि की स्तुतियों में काव्यशास्त्रियों का परंपराप्रोक्त भाव ही है, रस नहीं । तुलसी- 
साहित्य में अ्रभिव्यक्त भवितरस के आ्रालंबत का तीसरा वर्ग रामभक्‍तों का है। उनकी सूची 
बहुत लंबी है। 'रामचरितमानस' शोर 'विनयपतन्रिका' के आरंभ में गुरु, दशरथ, कौशल्या, 
वाल्मीकि, हनुमान, लक्ष्मण, भरत, शन्रुष्न आदि रामभकतों की भावमयी वंदना की गयी है। 


जन जब सकने चर. वहन लत... अल्‍जननन जल. अनीडिनाणीओ पा 
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सरसता के तारतम्य की दृष्टि से राम के बाद दूसरा स्थान हनुमान का ही है। हनुमद्विषयक 
स्तृतियाँ', विशेषकर 'हनुमानबाहुक' में, बहुत ही सरस एवं मार्मिक हैं ।* 

रस-सिद्धांत का यह आग्रह है कि श्रालंबन में यथोचित गुणों का अस्तित्व होना चाहिए। 
अपात्र को आलंबन मानकर की गयी रचता रसानुभूति कराने में सवंथा श्रसमर्थ होती है । इसी- 
लिए भारतीय काव्य और काव्यशास्त्र में तायक के स्वरूप-निरूपण पर इतना भ्रधिक बल दिया 
गया है। तुलसी ने राम को भक्तिभाव का सर्वश्रेष्ठ आलंबन क्‍यों माना---इसकी विस्तृत विवे- 
चना पूव॑वर्ती अ्रध्यायों में की जा चुकी है। उनके राम सभी कमनीय गुणों के आकर हैं। 
वाल्मीकि-रामायण के वाल्मीकि और नारद ने जिन लोकविश्वुत झ्रादर्श गुणों की चर्चा की है* 
और भारतीय काव्यशास्त्र में जिन नायकोचित गुणों का प्रतिपादन किया गया है वे सभी गुण 
मुलसी के राम में विद्यमान हैं। भारतीय महाकाव्य के नायक की एक मुख्य विशेषता यह भी है 
कि उसमें रूप* और गुण के समन्वय का आदर्श उपस्थित किया गया है। जिस नायक में रूप और 
गुणों का यह समन्वय जितना ही अ्रधिक होगा वह उतना ही लोकरंजक और लोकशंकर होगा। 
इसी परंपरागत धारणा के अनुसार तुलसी के अखिलगुणोदधि राम सर्वसौंदर्यसंपन्‍न भी हैं।* 
कोई भी प्राणी (सुर-प्रसुर, नर-वानर, पशु-पक्षी ) ऐसा नहीं है जो राम के रूप को देखकर 
मुग्ध, आत्मविस्मृत, ने हो गया हो ।* 

काव्यकोविदों ने चार प्रकार के नायक माने हैं--धीरोदात्त, धीरललित, धीरशांत और 
धीरोद्धत ।' तुलसी के राम में भारतीय नायक के सामान्य आदरा-गृुणों एवं धीरोदात्त तथा 
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मनोवेशानिक सत्य की नस को खूब पहचाना था | किसी कुरूप भिनभिनहे नायक के चित्रण से पाठक 
का रतिभाव जागृत नहीं हो सकता | ओर, यदि किसी का होता दे तो यह मानना पड़ेगा कि उसकी मति 
में कोई-न-कोई गड़बड़ी अवश्य है | 
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इंदप तुलसी-दर्शन-मीसांसा 


धीरशांत नायक के विशिष्ट गुणों का समुचित श्राधान है। वे रूपवान ', अनुपम और अ्नवद्य* 
हैं। संसार में ऐसा कोई जीव जंतु नहीं जिसे राम प्रिय न हों। वे भूषालचूड़ामणि*, रघुकुल- 
केतु , अतुलित-अजेय-शक्तिमान्‌' और साहिब _ हैं। वाग्मी*, धामिक  , नीतिज्ञ और शूचि' हैं। 
हृपीकेश ', घीर' * शांत *, सत्यपालक , नागर, सुजान ; ज्ञानी 5, विवेकी , शीलवान्‌ *, 
सरल , विनयी *, संकोचशील * और कोमल“ हैं । मंगलका री *, अतिशय उदार और क्षमा- 
वान्‌ हैं। यदि कभी क्षमा छोड़ते भी हैं तो भक्त के कल्याण के लिए ।£ वे शरणागतपाॉलक 

कृपालु और भाववल्लभ हैं।* तुलसी के राम शील, शर्त और सौंदर्य के अनुपम निधान 
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कृष्णभक्त शआ्रावायों ने नायकरूप में अंकित कृष्ण का चतुविधत्व स्वीकार किया है। उसका 
यह अवसाय कृष्ण की सर्वतोमुखी पूर्णता प्रतिपादित करने के लिए है। तुलसीदास इस प्रकार के 
मोह और आग्रह के वशीभूत नहीं हैं । अपनी लोकसंग्र हा मिलापिता एवं मर्वादावादिता के कारण 
उन्होंने राम को धी रललित या घीरोद्धत नायक के रूप में चित्रित नहीं किया। राम का रूप- 
वर्णन, प्रेमनिरुषण आदि धीरललित नायक के व्यावतंक लक्षण नहीं है। ये विशेषताएँ धी रोदात्त 
आदि में भी पायी जाती हैं। राम के विषय में ललित” शब्द के प्रयोग से यह अति नहीं होनी 
चाहिए कि तुलसी राम का चित्रण धीरललित नायक के रूप में कर रहे हैं। धीरललित वायक 
का बेशिष्ट्य उसकी विलासिता आदि में है। परंतु तुलसी के मर्यादापुरुषोत्त म राम विषयरक्ष- 
रूखे  हैं। राजधर्म के प्रति जागरुक हैं ।* वे हर्ष, विषाद, क्रोध, माया, मान आदि से रहित हैं ।* 
अपने परित्राणपरायण और लोकपालनदक्ष श्राराष्य को धीरललित विलासी के रूप में चित्रित 
करना तुलसी को वांछनीय नहीं जँंचा । जनक-वाटिका” शौर हिडोले आदि के श्युंगारिक प्रस॑गों 
के श्राधार पर भी राम में मधुररसानुयोगी धीरललित-गुणों--कलासक्तता, भोगप्रवणता 
ब्रादिः--की पुष्टि नहीं की जा सकती । उन संदर्भों में भी, जहाँ कहीं अवकाश मिला है, काव्य- 
धर्म की रक्षा करते हुए, दास्यभव्तिमयी पंक्तियाँ बिठा दी गयी हैं।' राम के धी रोद्धतत्व की 
बात तो दूर रही, उहंड लक्ष्मण में भी धोरोद्धत नायक की अधिकांश विशेषताएँ?' नहीं हैं। वे 
चपल, विकत्थन और रोषण तो हैं परंतु उनमें अ्रहंकार, दपे, मात्सय, छप्म श्रौर मायाबीपन नहीं 
है। जो त॒म्हारि अनुसासन पावों । कंदुक इच बह्मांड उठावों | आदि का कारण उनका राम- 
भवितप्रेरित रोष है, पापमूलक क्रोध नहीं । 


-च्दिि 


» रा० १२८५ १-२, २।२६८।१-२, ७| श्लोक १, ७।६१|४-७|६२ 
 स युनश्चतुरविवः स्थाद बीरोदात्तश्व पीरललितश्च | 

वीरप्रशान्तनामा तेबेव. पीरोडतः  कथितः || +>द्० २० स्ि० २१७६ 

. दो० १२०, रा० प्र० ४|8£ 
रा० २।१७९१।४ 
, रा० ७|२०]४-७|२४| १ 
' र० १|२७०, २|१२।२, बि० ५६।६ 
रा० १/२३०।१-१।२३८।२, गी० १७३१-७२ 
« गी० ७|१८-२२ 
8, धीरललित नायक के लक्षण के लिए दें०--दशरूपक, २|४ ओर उस पर अवलोक, 

सा० द० ३४४ आदि 

१०, मुदित असीस सुनि, सीस नाइ पुनि पुनि, 

बिदा भई देवी सों जननि डर डरिके | 

हरपी सहेली, भयो भावतो, गावतीं गीत, 

गवनी भवन तुलसीस-हियो हरि के || --गी० १७२४ 

ओर भी दे०--रा० १।२३४|१-२ 
 पीरोद्धत नायक की विशेषतान्रों के लिए दे०--दशरूपक, २।५-६ ओर उस पर अवलोक, 
सा० <० ३|३४, हृ० र० सि० २|१।८४७-८८ 
१२५, २० £१५३।२ 


कि । 


( हि ए श्द छ्‌ लि । 


5 


४. 


न 
ल्‍्छि 


३६० तुलसी-दर्शन-सीभांसा 


आश्रय--भव्ति रस के झ्ाश्रय भकतगण हैं। तुलसी के काव्य में इनके दो मुख्य वर्ग हैं--श्वयं 
कवि और कविनिबद्ध पात्र। कवितावली आदि मुक्तक रचनाओ्रों में और जहाँ-तहाँ प्रबंधों ' में भी 
तुलसी स्वयं ग्राश्रय हैं। भक्तिरस की महामहिम कृति 'विनयपत्रिका' तो उनका आत्मनिवेदन 
ही है। तुलसी के द्वारा निबद्ध पात्रों की, विभिन्‍न दृष्टियों से, विविधप्रकारक चर्चा भक्तों की 
मीमांसा के प्रकरण में की जा चुकी है। 

उद्दीपत विभाव--उद्दीपन विभाव दो प्रकार के हैं। आलंबनगत और झालंबनबा ह्यू । आलंबन- 
गत उद्दीपन के तीन वर्ग हैं--गृण, चेष्टा और प्रसाधन । सामान्य दृष्टि से, गुण आल बन के स्वरूप 
के ही अंतर्गत गाते हैं परंतु जब उनका चित्रण उद्दीपक रूप में किया जाता है तब अपने इस वेशिष्ट्य 
के कारण उन्हें उद्दीपन विभाव कहना ही अधिक युक्तियुकत प्रतीत होता है । राम का सस्मित 
मुख, नयनतारल्य आदि उदहदीपन विभाव के रूप में भी अंकित हुए हैं ।* राम की चेष्टाएँ (बाल- 
क्रीड़ा, भक्त रक्षण, दुष्टवध आदि) आलंबन विभाव के दूसरे प्रकार (चेष्टा) के अ्रंतगंत आती 
हैं । आलंबनगत उद्दीपन विभाव का तीसरा प्रकार प्रसाधन है। उसके ग्रनेक रूप हैं---वसन, 
आकल्प, मंडन आदि। भगा, दुकूल आदि वसन हैं। केशबंधन, तिलक, तुलसीमाला आदि 
आ्राकलप हैं। किरोट, कुंडल, हार, केयू र, किकिणी, नूपुर आदि मंडन हैं । सौंदयशास्त्र की दृष्टि 
से यह बात ध्यान देने योग्य है कि राम के छुवि-वर्णन में तुलसी ने प्रसाधनरूप उद्दीपन विभावों 
का प्राय: समन्वित चित्रण किया है ।* इसका कारण यह है कि संश्लिष्ट चित्र में जितनी मासिक 
प्रभावकता होती है उतनी किसी खंडचित्र में वहीं हो सकती । 

अनुभाव--भाव के भ्रवबोधक विकारों की संख्या श्रनंत होने के कारण अनुभाव भी अनंत हैं । 
तुलसी ने (भक्ति के आश्रय ) भक्‍तों के बहुसंख्यक भ्रनुभावों और सात्तिक भावों की रमणीय 
योजना की है।* सात्त्विक भाव वस्तुतः अनुभाव ही हैं। भनुभावों में विशेष महत्त्वपूर्ण एवं सत्त्व- 
समुत्पन्न होने के कारण उन्हें 'सात्त्विक भाव' की संज्ञा दी गयी है | भ्रनुभाव ग्राश्रयगत ही होते 
हैं। भक्तिरस के शास्त्रीय विवेचन की दुष्टि से, भगवान्‌ के मनोगत भावों की शारीरिक अभि- 
व्यक्तियाँ (अश्रु, बाहुस्फुरण' झ्रादि) विभाव के ही प्रंतगंत ग्राती हैं, भ्रनुभाव के नहीं; क्योंकि 
वे भक्तित (भगवद्धिषयक रति) का अनुभावत (सूचन) न करके भगवान्‌ की ही वत्सलता, कृपा 
आदि का विभावन करती हैं। 

संचारी---भारतीय काव्यशास्त्र की परंपरा में तेतीस संचारी भाव माने गये हैं ।* भक्ति रस- 


« 'रामचरितमानस'” की प्रस्तावना, उपसंहार भोर सातों सोपानों के मंगलाचरण विशेष द्रष्टव्य हैं | 
. ह० २० सि० २।१।११७-१८ और उस पर दुर्गमसज्ञमनी । 
यथा--रा० १॥१६६|१०६ 
 वथा--कंबि० १३, ४ 
भू. रा० ७।७६।३-७।७७; गी० १।२६, कवि० १२, ५, ७ 
६- नृत्य (रा० ३३१०६), छठर (रा० ३।१०।११), स्तंभ (रा० ३३१०।८-३), रोमांच (रा० ३।१०|८), 
अश्रु (7२ ३।१२।५), मूच्छी (रा० २७६४) आदि 
७. दशरूपक, ४|४-५, सा० द० ३।१३४-३५ 
८. श० ३।३१॥४ 
8. रा० ४६७ 
१०. नाव्यशास्र, ६१३६-१२ दशरूपक, ४।८; कांव्यप्रकाश, ४३१०-३४, स्ता० ६० ३१४१ 


हल -िछ 


| 
श् 


भक्तिरस २१६९१ 


मीमांसक श्राचायों ने भक्तिरस के विवेचन में उन तंतीसों का परिगणन किया है ।' तुलसी द्वारा 
प्रतिपादित भक्तिपथ ज्ञानवेराग्य-संयुत है।' अतः उनके काव्य में अभिव्यक्त भक्तिरस के 
व्यंजक संचारी भावों में निर्वेद अन्यतम है। प्राय: संपूर्ण 'विनयपत्रिका', 'कवितावली' के उत्तर- 
कांड और “रामचरितमानस' के अधिकांश भक्तिरसात्मक स्थलों में उसकी विवृति हुई है।* 
तुलसी की भक्त प्रपत्त्यात्मक है। अतएव उसमें देन्य का भी अत्यंत विशिष्ट स्थान है । हृदय- 
द्रावकता की दृष्टि से भरत की ग्लाति की गरिमा हिंदी के संपूर्ण भक्तिकाव्य में अनुपम है--- 

जे अ्रघ मातु पिता युत मारे। गाइगोठ सहिसुर पर जारें 

जे भ्र८घ तिश्र बालक बध कीन्ह । मीत महीपति माहुर दान्‍्हु ॥ 

जे पातक उपपातक अ्रहहीं। करम बचन सन भव कबि कहहीं ॥ 

ते पातक मोहि होहू बिधाता। जो येहु होइ मोर मत माता 0 

जे परिहरि हरि हर चरन भर्जाह भूत गन घोर। 
तिन्‍्ह कइ गति मोहि देउ बिधि जो जननी मत मोर ॥। 

बेचहि बेद धरम दुहि लेहीं। पिसुन पराय पाप कहि देहीं।। 

कपटी कुटिल कलह॒प्रिय क्रोधी। बेद बिटूघक बिस्व बिरोधी ॥ 

लोगभी लंपद लोलूप चारा।जे ताकाह पर धन पर दारा॥ 

पावों में तिन्‍्हु के गति घोरा। जों जननी येहु संमत मोरा ॥ 

जे नह साधु संग अनुरागे। परसारथ पथ बिसृख श्रभागे।॥। 

जे न भर्जाह हरि नर तनु पाई। जिर्न्हाह न हरिहर सुजस सोहाई॥। 

तजि शुति पंथु बाम पथ चलहीं । बंचक बिरचि बेषु जग छलहों ॥ 

तिन्‍्हु कह गति मोहि संकरु देक। जननी जो येहु जानों भेऊ हाई 
निर्वेद के अश्रतिरिकत अन्य संचारी भावों की व्यंजना भी प्रेक्षणीय है। शंका, चिता, आवेग, 





| हनन हनन िणबनफन किला क्ताऊता न के हिट अति लत "नि "ना ते क्सनल। 





१. हू० र० सि० २|४।१-६ 
२. रा० १४४, ७|१००ख 
३. यथा--वि० २०१, २०२, २३४, २३५ 
४. उदाहरणार4--वि० ११४, २४५; हनु० ३०, ३६ 
५६ रा० २१६७|३-२| १६८४ 
६. समुमिि मातु करतब सकुचाहीं | करत कुतरक कोटि मन माहीं || 
राम लखनु सिय सुनि मम नाऊँ | उठि जनि अनत जाहिं तजि ठाऊँ॥| 
मातु में मह मानि मोहि जो कछु करहिं सो थोर । 
अथ अवगुन छमि आदरहिं समुम्ति आपनी ओर || 
जो परिहरहिं मलिन मनु जानी | जो सनमानहिं. सेवकु मानी | 
मोरे सरन राम की पनहीं। रासु सुस्वामि दोसु सब जन हीं। --रा० २/२३३।४-२|२३४॥१ 
७. रहेउ एक दिन्ु अवधि अधथारा | समुकत मन दुख भणउ अपारा || 
कारन कबन नाथ नहिं आएउ | जानि कुटिल किथों भोहिं विसराएड || 


बीते अवधि रहहिं जो प्राना | अधंम कबन जग मोहि समाना || --७| १ १-४ 
झ. भूप रूप तब राम दुरावा | हृदयेँ चतुर्भूभ रूप देखावा || 
मुनि अकुलाइ उठा तब केसे | बिकल हीनमनि फनिवर जैसे || 


१६२ लुलती-दशत-भीवांसा 


है श्श 4... अअ# उक अकक 2 जी अल 5 ही कजओ जे पक + मर कम 2 न मकर 2 कु पक है| 
सति, स्मृति, बति, सरण, उम्रता, हुप, विषाद, उन्माद, बड़ा, वि जड़ता आदि * 


के संयोग से विभिन्‍न स्थलों पर भक्तिरत की उचित निष्पत्ति हुई है। 


आगे देखि रामु तनु र्थामा | सीता अनुज सहित सुखवामा || 

परउ लकुट दव चरनन्हि लागी। प्रेम मगन मुनिवर वड़भागी || --रा० ३॥१०|१-११ 
2. जन्म जन्म झुनि जतन कराही | अंत राम कहि आवत नाई || 

जासु नाम बल संकर कार्सी | देत सबहिं सम गति अबिनासी ॥ 

मम लोचन गोचर सोइ आवा । बहुरि कि प्रभु अस बनिहि बनावा || ->र० ४2०[२-३ 
२. जब जब भवन विलोकति सो | 

तब तब विकल होति कॉसल्या दिन दिन प्रति दुख दूनों || 

सुमिरत बाल-बिनोंद राम के सदर मुनि-मन-हारी | 

होत हृदय अति सूल समुक्ति पदर्षकज अजिर-विहारी || 


रि करे को भूरि कृपा विनु सोकजनित रुज मेरो ? --गी० २५४ 
नाथ आजु में काह न पाव्रा | मिदे दोप दुख दारिद दावा || 
बहुत काल मई कीन्ह मज़री |आजु दीन्हि बिधि बनि भलि भूरी || 
अब कंछु नाथ ने चाहआ मार | दान दयाल अनुग्नह तार || ->रा० २।१०२।३-४ 
४. हा रघुनंदन प्रान पिरीते | तुम्ह विनु जिश्रत बहुत दिन वीते || 
हा जानकी लखन हा रघुबर। हा पितु हित चित चातक जलधर || 
राम राम कहि राम कहि | राम राम काहि राम | 
तनु परिहरि रघबर बिरद राउ गएउ सुरधाम | -+रा० २१५४ 
- सुनहु मानुकुल पंकज भानू | कहाँ सुभाठ ने कछुु अनिमान | 


जा तुग्हार अनुसासन पावा | कंदुक शव अह्याड उठावों || 


शक 


तोरा दत्रकंदड जिमि तब प्रताप बल नाथ | 
जो न करो प्रभु पद सपथ कर न धरो धनु भाथ || -+-रा० १२५१ 
जय रघुवंस बनज बन भान | गहन दनुज कुल दहन कृसान || 


देवन्द दानहोंदुदुभी प्रभु पर बरहि फूल | 
हरपे पुर नर नारि सब मिटी मोहमय सूल ॥ “-रा० १२८५ 
७. पाइ सुदेह विमोह-नदी-तरना न लह्दी, करनी न कछ्ू की | 
रामकथा बरनों न बनाई, सुनी न कथा प्रहलाद न भ्र को। “कवि ७| 
कबहुंक फिरि पाले मुनि जाई | कबहुक नृत्य करइ गुन गाई || 
अबिरल प्रेम भगति मुनि पाई | प्रभु दर्खाह तर ओट लुकाई || --रा० ३।१०|६-७. 
९. रूपरासि नृप अजिर बिहारी | नाचहिं निज अतिविव निहारी।| 
मोहि सन करहिं विविध विधि क्रीड़ | बरनत मोहि होति अति बीज |[--रा० ७|७७|४-४ 
१०. अवसि फिरहिं गर आयेतछु मानों | मुनि पुनि कहव राम रुचि जानी || 
मातु कहेद्ठु बहुरहि रघुराऊ | रामजननि हुठ करबि कि काऊ || 
मोहि अनुचर कर केतिक बाता | तेहि महँ कुसमठ बाम विधाता || 
जो हुठ करो त निपट कुकरमू | हर गिरि तें गुरु सेवक परमू ॥ 
एकउ जगृति न मन ठहरानी | सोचत भरतहिं रेनि विहाती || --शा० २।२१५३|२-४ 
११, अतितय ग्रीति देखि रघबीरा | प्रकटे हृदय इरत सवभीरा ।| 
मुनि भंग गॉँस अचल होइ वसा | पुलक, सरीर पन्सफल जेसा। “+रा० ३॥१०|७-८ 


कर 
भाह्त् रश नह 


ग्यारहु रत--रसो को सख्या के विषय में मतभेद हैं। तलसीदास' के काव्य में 
ग्यारह रसों की अभिव्यक्ति हुई हे--भारतीय काव्यश्ञास्त्र में प्रसिद्ध नवरस (शांत, शुंगार, 
वीर, कषण,* श्रदभत, हास्य, रोड, सवावक: एवं बीभत्स 
रस | शास्त्रीय दृष्टि से, इस प्रसंग में यह वात विशेष रूप से प्रतक्ष्य है कि तुलसी ने केवल 
दस रस हू! माने हैं। नवरस ” तथा भक्तिरस का उल्लेख त। उन्होंने किया है, परंतु वात्सल्य 
रस का कहीं नहीं । ऐसा प्रतीत होता है कि उन्हें वात्सल्य का रसत्व मान्य नहीं है। इसके अनेक 
कारण हैं। यद्यपि तुलसी के पूववर्ती विश्ववाथ-सरीखे आचाय॑ ने वात्सल्य की रसता स्वीकार 
कर ली थी तथापि साहित्यिक जगत्‌ में उसकी पूर्ण प्रतिष्ठा नहीं हो पायी थी। तुलसी के 
समक्ष वात्सल्य रस का पर्याप्त साहित्य नहीं था, जिसके श्राधार पर वे उसे गौरव देते। सूरदास 
उनके समकालीन ही थे | उनके (सूर के) वात्सल्यरस-निरूपण को मान्यता प्राप्त करने में कुछ 
समय लग जाना बिल्कुल स्वाभाविक था। अपने वात्सल्य-वर्णन के आधार पर भी तुलसी 
वात्सल्यरस की परिकल्पना नहीं कर सके। उनके काव्य में निरूपित श्रधिकांश वात्सल्य वत्सल- 
भक्तिरस के ही अंतर्गत माना जाएगा। उसे केवल वात्सल्यरस की कोटि में नहीं रखा जा 
सकता। यही नहीं, तुलसीदास की वे पंक्तियाँ भी" जो सामान्य पाठक को केवल वात्सल्यरस 
की अ्रनुभूति कराती हैं, तुलसी की दुष्टि में (अन्य भकतजनों के लिए भी) वत्सलभकितिरस- 
व्यंजक हैं । 

उपर्युक्त ग्यारह रसों के दो स्पष्ट वर्ग हैं--एक भवितिरस का और दूसरा भक्‍तीतर दस 
रसों का। भक्तिमान्‌ भावक कह सकते हैं कि तुलसी के संपूर्ण कांव्य का अंगी रस भव्तिरस ही 
है। शंगार, रोद, भयानक आदि रसों का निरूपण अंगरूप में ही हुआ है । किसी भी रचना में 
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कवि के मानस से स्थायी भगवरद्गति तिरोहित नहीं हुई है । श्रतएव तुलसी-निरूपित भक्तीतर रस 
की कल्पना करना निरर्थक है। इस कथन में यथार्थता, तकंसंगति या समीचीनता नहीं है। 
इसका प्रबलतम प्रमाण यह है कि 'कवितावली , गीतावली , 'रामचरितमानस' भ्रादि की अनेका- 
नेक पंक्तियों के भावन से तटस्थ भावक के जिस वासनारूप स्थायी भाव का विकास होता है, 
वह भगवद्रति न होकर कामरति, जुगुप्सा, वात्सल्य या शोक ही है।' भकक्‍तीतर रसों का विवे- 
चन हमारा प्रतिपाद्य नहीं है; प्रसंगवश ही उतका संकेत कर दिया गया है। यहाँ पर यह प्रति- 
पन्‍न' कर देना अपेक्षित है कि तुलसीदास केवल भक्‍त ही नहीं थे, वे भक्त कवि थे। अ्रश्वघोष के 
'सोन्दरनन्द की भाँति तुलसी की काव्यकृतियाँ भी मोक्षा्थंगर्भा हैं। यद्यपि उनकी कृतियों का 
ग्रधिकतर भाग मोक्षधर्म अथवा काव्यधमे-विशिष्ट मोक्षधर्म का ही प्रतिपादक है तथापि ऐसे 
स्थल भी बहुत हैं जहाँ केवल काव्यधर्म का ही पालन किया गया है। 

रूप गोस्वामी भर मधुसूदन सरस्वती ने भक्तिरस के विविध भेदों का भिन्‍त प्रकारसे निरू- 
पण किया है। रूप गोस्वामी ने मुख्य एवं गौण दो भेद बताकर मुख्य के पाँच (शांत, 
प्रीत, प्रेयान्‌, वत्सल और मधुर) तथा गौण के सात (हास्य, अद्भुत, वीर, करुण, रोद्र, भयानक 
और बीभत्स ) उपभेदों के रूप में भक्ति रस के कुल मिलाकर बारह भेद माने हैं ।? अपने 'भक्ति- 
रसायन" में मधुसूदन सरस्वती ने सात चित्तद्रुतियों, तत्संबंधी सोलह स्थायी भावों और तद- 
नुसार सोलह रसों का विवेचन किया है। उनकी स्थापना है कि शुद्ध भक्तिरस केवल तीन है, 
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मिश्चित भक्तिरस सात हैं ओर शेष छः रस भक्तिरसत्व के भ्रयोग्य है। पूर्वोवित सोलह रसों में से 
परिपुष्कल (शुद्ध या मुख्य) भक्तिरस केवल तीन हैं---विशुद्ध-मक्ति रस, वत्सल-भक्तिरत और 
प्रेयान-भक्तिरस । किसी भन्य रस या भाव का मिश्रण न होते से इन्हें प्रमिश्र भक्ति रस भी कहा 
जा सकता है।* श्ंगार, करण, हास्य, प्रीतिभवानक, अद्भुत, युद्धवीर और दानवी र--ये सात 
मिश्रित भक्तिरस हैं; क्‍योंकि इनके स्थायी भावों (कामरति, शोक, हास, भयरति, विस्मय, 
युद्धोत्साह ओर दानोत्साह) का भगवद्भकिति के साथ मिश्रण हो सकता है।' शेष छः रस (शुद्ध - 
रोद, रोद्रभयानक, बीभत्स, धर्मवी र, दयावीर और शांत ) भक्ति रसत्वानह हैं । इसका कारण यह 
है कि भगवान्‌ जुग॒प्सा, धर्मोत्साह, दयोत्साह और शम के (भक्तिरस-विषयक) आलंबन नहीं 
हो सकते ।? ईर्ष्याज ढेष और भयज द्वेष तो भगवह्विषयक होने पर भी प्रीति के साक्षात्‌ विरोधी 
हैं। ग्रतएव उनका भक्ति रसत्व प्राप्त करना स्वेथा असंभव है । 

भव्तिरस के शुद्धत्व या केवलत्व और इतर रसों के साथ उसके सांकय्य के ग्राधार पर तुलसी 
के काव्य में अभिव्यक्त भक्तिरस के भी दो भेद हैं---शुद्ध भक्तिरस तथा मिश्रित भक्तिरस । 
इन्हीं को क्रमश: मुख्य भक्तिरस तथा गौण भविति रस, एवं केवल भक्तिरस और मिलित भक्ति- 
रस भी कहा जा सकता है। शुद्ध भक्तिरस वहाँ होता है जहाँ स्थायी भाव के रूप में केवल 
भगवद्गति की झभिव्यंजना की गयी हो; * जिसमें कामरति, हास, शोक झ्रादि का मेल न किया गया 
हो | मिश्रित भक्तिरस वह है जिसमें भगवद्रति के साथ कामरति, हास, शोक ग्रादि भावों का 
भी मिश्रण हो ।* तुलसी की मुक्तक काव्यरचना 'विनयपत्रिका' का अधिकांश शुद्ध भक्तिरस का 
उत्कृष्ट उदाहरण है। प्रबन्ध काव्य 'रामचरितमानस' में मिश्रित भक्तिरस की भी रमणीय 
व्यंजना हुई है । 

शुद्ध भक्तिरस--आ्राश्नय भक्त, आलंबन भगवान्‌ के रूप, एवं भक्तभगवत्संबंध के भेद 
से शुद्ध भक्तिरस के भी अनेक भेद हैं। इस विषय में भक्तिरस-मीमांसक एकमत नहीं हैं। रूप- 
गोस्वामी भ्रादि के मत से शुद्ध (मुख्य) भक्तिरस के पाँच भेद हैं--शांत, प्रीत, प्रेयान्‌ वत्सल 
भर मधुर ।” मधुसूदन सरस्वती के अनुसार शुद्ध (परिपुष्कल या अमिश्र) भक्तिरस केवल 
तीन हैं---विशुद्ध भक्तिरस, वत्सल भक्ति रस, और प्रेयान्‌ भक्तिरस । तुलनात्मक अध्ययन की 
दृष्टि से कुछ बातें ध्यान देने योग्य हैं। वत्सल भक्तिरस दोनों को मान्य है। रूपगोस्वामी के 
प्रीत भक्तिरस तथा प्रेयोभक्तिरस, एक प्रकार से, मधुसूदन सरस्वती के प्रेयान भवितरस में समा- 
विष्ट हैं । रूप गोस्वामी का मुख्य (शुद्ध ) शांत भक्तिरस मधुसूदन सरस्वती को शुद्ध या मिश्रित 
किसी भी रूप में मान्य नहीं है। वे रूपयोस्वामी के मधुर रस को भी शुद्ध ओर श्रेष्ठ भक्ति रस मानने 
को तेयार नहीं है। वे उसे मिश्रित भक्तिरस की कोटि में ही रखते हैं। फिर भी उसकी प्रभ- 
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विष्णता स्वीका रने में उन्हें कोई संकोच वहीं है। उनका कबत है कि यद्यपि भक्ततिरस की दष्टि 
से तीनों शुद्ध भक्तिरस ही श्रेष्ठ हैं तथापि छूंगार रत, मिल्चित होने पर भी, सभी रखों में 
वलवत्तम है, क्योंकि उसी में ही संभोगविप्रलंभानुस।र रति का तीब्रतीक्रतरत्व पाया जाता 


तुलसीदास के काव्य में अभिव्यक्त शुद्ध भवित रस चार प्रकार का है--विश्युद्ध भवित रस, 

दांत भवितरस, प्रयान्‌ भक्तिरस और वत्सल सक्तिरस। परानंदमय भगवान्‌ के माहात्म्य से 
उत्पन्य हुई के कारण द्वुतचित्त की भगवद्धिषयक शुद्ध सात्त्विकी रति विशुद्ध भक्तिरस का स्थायी 
भाव है। इसमें भगवात्‌ की महिमा आदि का श्रवण, कीततत, स्मरण श्रादि अनुभाव एवं हर, 
मृति आदि संचारी भाव होते हैं। यथा--- 

सियराम-सरूप अग्राथ अनूप बिलोचन-मीवल को जलु है। 

श्रुति रामकथा, मुख राम को नामु, हिएँ पुनि रामहि को थल है 

मति रामहि सों, गति रार्माह सों, रति राम सों, रा्माह को बल हैं ।। 

सब्य की न कहे, तलसी के मर्तें इतनों जग जीवन को फलु 

तुलसी के काव्य में अभिव्यक्त शुद्ध भवितिरस का दूसरा प्रकार शांत भक्तिरस  है। उनकी 

कृतियों में 'शांत' के दो रूप हैँ---शुद्ध शांत रस और शांत भक्तिरस । जहाँ स्थायी भाव के रूप 
में केवल शम की व्यंजना हुई है, (भगवद्गति की नहीं; दांत रस है ।“ जहाँ ज्ञानी भवतों 
की ज्ञानपुविका भगवद्रति की व्यंजना है वहाँ शांत भक्तिरस्त है। ऐसे स्थलों में ज्ञानचचा गौण है। 
शाम संचारी मात्र है। कवि का वास्तविक प्रतियाद्य, स्थायी भाव, भगवद्रति ही है। शॉतरस- 
प्रत्यायक तत्त्वज्ञाननिरूपण भगवद्रति और भवित रस का पोषक है, एवं स्थायी भाव शस ईइवर- 
विषयक रति का अंग होकर आया है ।* शांत भव्तिरस का स्थायी भाव संकल्प-विकल्प से रहित 
मन वाले दमी भक्‍तों की शांता रति है। विभु, सच्चिदानंद, परमात्मा विषयालंबन और 
आत्माराम तापस शांतभवक्‍त आश्रय हैं। वेदोपनिषदादि का श्रवण, तीर्थादि का सेवन, ज्ञानी 
भक्‍तों का संसर्ग आदि उद्दीपन विभाव हैं। ज्ञानमुद्रा, निरपेक्षता, निरहंकारिता, भक्त्युपदेश 
ग्रादि अनुभाव तथा रोमांच, कंप आ्रादि सात्त्विक भाव हैं । निवेद, धृति, मति आदि संचारी भाव 
हैं ।* स्वयं तुलसीदास", और उनके शंक र*, सुतीक्षण' , अगस्त्य'*, सनक" आदि की ज्ांता रति 


१. भ० र० २|३६ 

२. भें० २० २।१२-१३ 

'3. कबि० ७।३७ 

४. मधुसूदन सरस्वती को शांत भक्तिरस का अस्तित्व कथ््मपि मान्य नहीं हे | उनका अभिमत दे कि. शम 
भगबद्विषयक नहीं हो सकता, भगवदमिन्न विषय ही उसके आलंबन विभाव हो सकते हैं | इस प्रकार, 
भिन्‍नास्पद होने के कारण वह भक्तिरसता प्राप्त करने में असमथ हे | (दे०--भ० २० २|१७-२८५) 

५ वि० ६११, ११५, १२९, १६७ 

६. रा० १११७३-१।११६, बि० ११६, ११७, १२०, १२१ 

७: ह० २० सि० 8३१४-२४ 

८. बिं० १२१, १२३, २० १।१|श्लोक ६ 

३» रा० १११६।१-॥।११६॥२ 

2०. रा० ३।११|६ 

29. रा|० ३|१३।३-७ 

22५, २०७ ७|३5। १-७| ४४ 


भक्तिरस ३९७ 


अनेक स्थलों पर रमणीयता के साथ व्यक्त हुई है। 

तुलसीदास के काव्य में अ्रभिव्यक्त शुद्ध भवितिरस का तीसरा प्रकार प्रेयान्‌ भवितरस है 
इस रस का स्थायी भाव प्रेयोरति है। सेव्य-सेवक-भाव से की गयी भगवद्धिपयक्र रति को प्रेयो- 
रति कहते हैं।' यह कहा जा चुका है कि तुलसीदास की भक्षित मुख्यतः सेव्य-सेवक-भाव की भक्ति 
है। अतएवं उनके काव्य में श्रभिव्यक्त मुख्य भवितरस (मधुसूदन सरस्वती वाले भ्र्थ में) 
प्रेयान भक्तिरस ही है। 

निर्श्रात विचारणा के लिए रूपगोस्वामी और मधुसूदन सरस्वती का मतभेद स्पष्ट कर देना 
अपेक्षित है। रूपगोस्वामी ने भत्रितरस-मंबंधी जिन स्थायी भावों का निरूपण किया है उनमें 
संभ्रमप्रीति (दास्य), सख्य तथा वात्सल्य तीन स्वतंत्र स्थायी भाव हैं और तदनुसार प्रीत, 
प्रेयान्‌ तथा वात्सल्य इन तीन रसों की अभिव्यक्ति होती है। मधुसूदन सरस्वती ने जो सात 
मूल चित्तद्रतियाँ मानी हैं उनमें से एक चित्तद्रति स्नेह है। इसी स्नेह के दो रूप हैं--बत्सल रति 
(पाल्य-पालक-भाव ) और प्रेयोरति (सेव्य-सेवक-भाव) । इस प्रेयोरति की ही दो वृत्तियाँ हैं--- 
दास्य और सख्य | अर्थात्‌ सख्य में भी सेव्य-सेवक-भाव अनिवारय है। रूपगोस्वामी ने जिसे प्रीत- 
भक्तिरस कहा है उसका स्थायी भाव संञ्रमप्रीति है। भगवान्‌ की प्रभुता के ज्ञान से चित्त में जो 
सादर कंप उत्पन्न होता है उसे संश्नम' कहते हैं। भ्रतण्व संभ्रमप्रीति का ग्र्थ हुआ--माहात्म्य- 
ज्ञानपृविका भगवद्गति | उत्तरोत्तर वृद्धि के कारण इसकी तीन तारतमिक अवस्थाएँ हैं---प्रे मा, 
स्नेह और राग ।* इसके विषयालंबन हैं कृपा, शक्ति, जान, क्षमा आदि गुणों के आकर भगवान 
एवं उसके निदेशवशवर्ती, प्रभुताज्ञानी भक्तजन । इसके साधारण उद्दीपन भगवान्‌ का स्मित- 
पुवंक अवलोकन, उनके गुणोत्कर्ष का श्रवण आदि तथा भ्साधारण 'उद्दीपन भगवदनुग्रह, हरि- 
भवतसंगति आदि हैं ।* हरिप्री तिनिष्ठता, भकतजनों से मेत्री प्रादि इसके असाधारण प्नुभाव; 
भक्तों का आदर, विराग आदि साधारण अनुभाव; तथा रोमांच आदि ग्ञाठों सात्विक भाव हैं।* 
हुए, दैन्य, ग्लानिआ्रादि संचारी भाव हैं ।” उन्होंने जिसे प्रेयान्‌ रस कहा है उसका स्थायी भाव 
सख्य है ।' मधुसूदत सरस्वती ते रूपगोस्वामी के उपर्युवत दोनों ही स्थायी भावों को एक ही मूल 
स्थायी भाव माना है--प्रेयोरति (जिसकी निष्पत्ति प्रेयान्‌ रस के रूप में होती है) | तुलसीदास 
के एतद्विषयक विवेचन के लिए मधुसूदन सरस्वती का यह मत ही अधिक उपयोगी है क्योंकि 
उनके काव्य में रूपगोस्वामी के प्रेयान्‌ रस की अभिव्यंजना न होकर मधुसूदन सरस्वती के प्रेयान्‌ 
रस की ही अभिव्यंजना हुई है--अर्थात्‌ उनके द्वारा अभिव्यकत सख्यभाव के मूल में भी प्रत्यक्ष 
था परोक्षरूप से सेव्य-सेवक-भाव विद्यमान है । 

प्रेयोरति के तीन भेद हैं---दास्य, सख्य और दास्यसख्योभयात्मक । तदनुसार प्रेयान रस के 
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भी तीन भेद हैं--दास्यप्रेयान रस, सख्यप्रेयान्‌ रस तथा उभयात्मक प्रेयान्‌ रस। तुलसी की 
प्रायः सभी सरस रचनाश्रों में दास्यप्रेयान्‌ रस का शक्तिमान्‌ प्रवाह है।' उनके साहित्य में ञ्रंकित 
दास्यप्रेयोरति (संम्रमप्रीति) का रूप स्वथा स्पष्ट है। यह दास्य-भाव ही उनकी समस्त कृतियों 
में सर्वव्यापक स्थायी भाव है। यही कारण है कि वात्सल्य के आश्रय दशरथ, कोशल्या गश्रादि 
का स्थायी वात्सल्य भी प्राय: तुलसी के स्थायी दास्य से मुक्त नहीं हो सका है। भरत और 
लक्ष्मण राम के भाई एवं सुग्रीव तथा विभीषण राम के सखा होकर भी उनके प्रति दास्यभाव 
का निवेदन क रते हैं ।' शिव, ब्रह्मा, शुक, सनक आदि ज्ञानी-विज्ञानी भी सेव्यसेवक्ाव की 
भक्ति को अ्रनिवार्य समभते हैं ।* 
सहृदयों के हृदय में स्थित स्थायी सख्यभाव ग्रात्मोचित विभावादि के संयोग से पुष्ट होने 
पर प्रेयान्‌ रस कहा जाता है। इसके आलंबन हरि और उनके वयस्य हैं।। विषय और आश्रय 
के भेद से हरि विषयालंबन एवं हरिवयस्य आश्रयालंबन हैं। छंगार रस की भाँति दोनों को 
परस्पर आश्रय और विषय नहीं माना जा सकता; क्योंकि, हरि के प्रति वयस्यों का स्थायी भाव 
सख्ययुक्त भक्ति है, कितु वयस्यों के प्रति हरि का स्थायी भाव सख्ययुक्त वात्सल्य है। यदि यह 
भेद नहीं स्वीकार किया जाएगा तो हरि की भगवत्ता और वयस्य की भक्तिमत्ता ही लुप्त हो 
जाएगी। फिर भक्तिरस कहाँ रहेगा ? हाँ, भगवान्‌ का एक सखा दूसरे सखा की सख्यभकति का 
विषयालंबन हो सकता है। लेकिन, ऐसे भाव का निबंधन करने वाली रचना रसकोटि तक नहीं 
पहुँच पाती, अधिक-से-अधिक भावव्यंजक हो सकती हैं । 
तुलसीदास मूलतः दास्यभक्ति के कवि हैं; श्रतएव उनके काव्य में सख्यप्रेयान्‌ रस की विशेष 
अभिव्यंजना नहीं हो सकी । इस प्रकार के एकाध ही स्थल देखने को मिलते हैं। निम्नोद्धृत 
पंक्तियों में मित्रवृत्तिविशिष्ट प्रेयान्‌ रसध्वनि की रमणीयता है--- 
पुर बालक कहि कहि मुदुबचना । सादर प्रभुहि देखार्वाह रचना ।॥। 
सब सिस येहि सिसु प्रेमबस परसि मनोहर गात । 
तन पुलकह श्रति हरष हिये देखि देखि दोउ ज्रात ॥ 
सिसु सब राम प्रेमबस जाने। प्रीति समेत निकेत बखाने॥ 
निज निज रुचि सब लेहि बोलाई। सहित सनेह जाहि दोउ भाई॥ 
रामु देखावहि अनुर्जाह रचना। कहि मृदु मधुर मनोहर बचना ॥। 
लव निर्मेष महँ भुवत निकाया। रचे जासु अ्रनुसासन साथा॥ 
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भगति हेतु सोइ दीनदयाला । चितबत चकित धनुष मखसाला ॥ 
इस उदाहरण की समीचीनता पर यह आपत्ति की जा सकती है कि वे बालक भक्‍त नहीं हैं, 
उनमें सखिधमंयुक्त भगवान्‌ की भावना नहीं है। इसका समाधान तुलसीदास ने ही इस भ्रवत रण 
की अंतिम पंक्तियों में कर दिया है। बालकों की भक्ति से ही प्रभावित होकर राम मखणशाला 
का अवलोकन करते हैं। राम के प्रति बालकों का वबंधुवत्‌ व्यवहार उनके सख्यभाव का प्रत्यायक 
है। शास्त्रीय दृष्टि से यहाँ पर रसोचित सामग्री का भी समुचित संयोग है। राम विषयालंबन 
ग्रौर बालक आश्रयालंबन हैं। राम के मनोहर वचन आदि उद्दीपन हैं। हर्ष आदि संचारी भाव 
हैं । पुलक आदि अनुभाव हैं। इस प्रकार उपस्थापित विभावादि रसाभिव्यंजन में समथ हैं। 
सबसे बड़ी बात अनुभव है। इन पंक्तियों को पढ़कर सहृदयों को प्रेयान्‌ रस की अनुभूति होती 
है, अतः इनमें प्रेयान रस है। 
प्रेयान भक्तिरस के तीसरे प्रकार (दास्यसख्योभयात्मक) की व्यंजना अनेक स्थलों पर हुई 
है । इसका कारण यह है कि सखातुल्य भरत, लक्ष्मण, सुग्रीव, विभीषण झ्रादि भक्तों की राम- 
विषयक प्रीति का झ्राधार सेव्यसेवकभाव ही है। विश्वास-विशिष्ट सख्यप्रेयोरति की रसात्मक 
अभिव्यंजना के लिए अधोलिखित पद निदर्शनीय है--- 
केदाव ! कारन कौन गसाई'। 
जेहि अपराध अ्रसाधु जानि मोह तजेउ श्रग्य की नाई ॥ 
परम पुन्नीत संत कोमल-चित तिर्नाह तुर्माह बनि आाई। 
तो कत बिप्र, ब्याध, गनिकहि तारेहु, कछु रही स गाई ? 
काल, करम, गति श्रगति जीव की, सब हरि ! हाथ तुम्हारे । 
सोइ कछु करहु, हरहु ममता प्रभु ! फिर न तुमहि बिसारे॥* 
उपर्युक्त पद के प्रथम दो पद्यों में की गयी सामीप्यसूचक अनौपचा रिक प्रइन-योजना एवं भगवान्‌ 
को दी गयी “अवरेब-पूर्ण लताड़ में सख्यभाव का समावेश है। अंतिम तीन पद्चों में आत्म- 
निवेदनात्मक दास्यभवित का ज्ञापन है । 
सख्यभक्तति के संबंध में यह बात भ्रवधानपुर्वेक स्मरण रखने की है कि सख्यभक्ति वहीं मानी 
जा सकती है जहाँ भक्त सखिधरमं विशिष्ट भगवान्‌ की भावना करता है। परंतु जहाँ भगवान्‌ 
भक्त को तो सखा कहते हैं लेकिन भक्त उन्हें स्वामी के रूप में देखता है वहाँ सख्यभक्ति नहीं 
है। अतएव 'सुनहु सा कह कृपानिधाना । जेहि जय होइ सो स्पंदन भ्ाना । “राम की इस 
उक्ति में सख्यभक्ति का अस्तित्व नहीं है। इसके दो कारण हैं। सर्य भक्त की भावना है, भगवान्‌ 
की नहीं। प्रस्तुत भ्र्द्ाली में राम का सख्यभाव व्यक्त हुआ है, विभीषण का नहीं। दूसरे, 
विभीषण के मन में स्थित भक्तिभाव दास्य है। उसी के ऊपर की दो पंक्तियाँ ध्यान देने योग्य 
हैं-- ह 
झ्रधिक प्रीति मन भा संदेहा। बंदि चरन कह सहित सनेहा ॥ 
साथ न रथ नह तनु पदत्राना। केहि बिधि जितब बीर बलवाना ॥ ४ 
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बंदिच्रन' और नाथ से हमारे कथन की निस्संदेह पुष्टि हो जाती है। 

इसी प्रकार “पुत्ति रघुपति सब सखा बोलाए ।'''ये सब सखा सुनहु मुनि सेरे। भए समर 
सागर कहु बेरे ।”' को भी सख्यभक्ति का उदाहरण मानना युक्तिसंगत नहीं है। यहाँ पर सखि- 
धर्म से युक्त भगवान्‌ का भक्तद्वारा भावन नहीं किया गया है; वल्कि उल्टे भक्तों के सखिधर्म 
का ही भगवान के द्वारा कृतज्ञतापूर्वक प्रकाशन हुआ है। भगवान्‌ आश्रय हैं और भक्त विषया- 
लंबन । जिस, पूव्ववर्ती पंक्ति में जामवंत ग्रादि का भक्तिभाव व्यवत हुग्ना है, उससे दास्य की ही 
ध्वनि निकलती है-- देखि नगरबासिन्ह के रीती। सकल सराहुहि प्रभु पद प्रीती ।? एक बात 
यह भी ध्यात रखने की है कि 'सखा' शब्द का प्रयोगमात्र सख्यभक्ति का लक्षण नहीं है। उसमें 
पूर्वोक्‍्त प्रकार से भक्तिभाव की अपेक्षित ग्रभिव्यकित अवश्य होनी चाहिए। उपर्यक्त उदाहरणों 
के पक्ष में एक यौक्तिक प्रइन यह उठाया जा सकता है कि इन पंक्तियों के पठन या श्रवण से 
भावक का कौन सा भाव जागृत होता है--सख्य-विशिष्ट भक्ति या दास्य-विश्िष्ट भक्ति ? 
हमारी मान्यता है--सख्य-विशिष्ट दास्यभक्ति । हमें इसे दास्य-विशिष्ट सख्यभक्ति कहने में भरी 
संकोच है। कारण, ये सभी रामकथित सखा सभी अवसरों पर राम को श्पना स्वामी और अपने 
को उनका दास ही मानते हैं । 

तुलसीदास के काव्य में अभिव्यक्त शुद्ध भक्तिरस का चौथा प्रकार वत्सल भक्तिरस है।* 
उनकी क्ृतियों में निरूपित वात्सल्य तीन रूपों में निष्पन्न हुआ है--शुद्धवात्सल्य रस, शुद्धवत्यल- 
भक्तिरस और वात्सल्यमिश्चित वत्सलभक्तिरस । गीतावली', 'कवितावली' और “रामचरित- 
मानस में निरूपित वात्सल्य इयत्ता एवं ईदुक्‍्ता दोनों की ही दृष्टियों से गौरवशाली है। विभिन्‍न 
स्थलों पर विपयालंवन के शरीर, आकल्प और मंडन के तयवताभिराम सरस चित्र अंकित किये 
गये हैं । संयोग और वियोग की विविध दशाझ्रों में ग्राश्नय की चित्तवृत्तियों की, अनुभावों और 
संचारी भावों की सक्ष्मेक्षिकापृ्वेक हृदयहारिणी अभिव्यंजता की गयी है। श्रालंबनगत और 
गालंबनबाह्य उद्दीपतों का मर्मस्पर्शी चित्रांकन किया गया है। 

सूर की तुलना में भी तुलसी के वात्सल्य-निरूपण की कतिपय विशेषताएं ध्यान देने योग्य 
हैं। इसमें संदेह नहीं कि सूर वात्सल्य के भ्रन्यतम कवि हैं। परंतु, इस क्षेत्र में भी तुलसी का 
स्थान काफी ऊचा है। वत्स के प्रति जननी के वात्सल्य की भ्तिशयता प्राय: सर्वत्र ही देखी जाती 
है। सूर में भी इसका आधिक्य है। कितु पुत्र-वियोग की भावना मात्र से सुरलोकपरक्षक विश्व- 
विजेता पिता के द्रुतचित्त की कातरता की पराकाष्ठा का चमत्कारकारी कारुणिक आलेखन 
समर्थ कवि तुलसी की लेखनी का ही चमत्कार है। वात्सल्यमयी माँ के हृदय की अभिव्यंजना 
में भी तुलसी का काव्य-कौशल उत्तम कोटि का है। राम के संयोग तथा वियोग के अनेक अवसरों 
पर कौशल्या के वात्सल्य का मारमिक चित्रण असाधारण है ।* इसमें भी विशेष लक्ष्य करने योग्य 
बात यह है कि दशरथ झौर कोशल्या को यह भलीभाँति विदित है कि राम परब्रह्म परमेश्वर हैं; * 
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फिर भी वे वात्सल्य से अभिभूत और कातर हो उठते हैं।' सूर के वात्सल्य की विविधता एक 
सीमित क्षेत्र में ही है। तुलसी के वात्सल्य का क्षेत्र अत्यंत व्यापक है । देश-काल की विविध भूमि- 
काओ्रों में जीवन की जितनी विविध परिस्थितियों एवं मानव तथा अ्रमानव के जितने विविध 
संबंधों की निदशेना तुलसी ने की है वह सर से कहीं प्रधिक है। पावंती, राम, लक्ष्मण, सीता, 
आदि के प्रति माता-पिता एवं स्वयं कवि के वात्सल्य का वर्णन तो सुंदर है ही कितु राम और 
सीता के प्रति सास-ससुर, अन्य गुरुजनों तथा साधारण दर्शकों का वात्सल्य भी विशेष द्रष्टव्य 
है। मेना, सुनयना, कौशल्या, सुमित्रा आदि की परिस्थितियों में जो वेविध्य है वह यशोदा ग्रादि 
में नहीं है । सपत्नी-पुत्रों के प्रति सौतेली माताश्रों के स्नेह का इतना चित्ताकर्षक निरूपण  अन्यत्र 
दुलंभ है। कृष्ण के मथुरा-गमन में लाचारी है; लेकिन राम का गमन श्रनिवाय नहीं है। कृष्ण 
के साथ राधा नहीं गयी थीं, राम के साथ सीता भी हैं। वक्ता इस बात में है कि दशरथ चाहें 
तो कैकेयी को वरदान न देकर अंधकप में डाल दें; कौशल्या, वसिष्ठ आदि चाहें तो राम को 
ग्रवध में ही रोक रखें; और यदि राम स्वयं चाहें तो वर न जाएँ। फिर भी वे जाते हैं और वेदना 
का पारावार उमड़ता है। धर्म की मर्यादा वंदनीय है ! भगवान्‌ राम का भक्तों के प्रति स्नेह भी 
वात्सल्य है। इसीलिए उन्हें भक्तवत्सल कहा गया है। राम की भक्तवत्सलता का निरूपण तुलसी 
के अतिशय प्रिय विषयों में से एक है । वात्सल्य के इस रूप की निबंधना भी तुलसी के वात्सल्य- 
निरूपण की भ्रनुपेक्षणीय विशेषता है । यदि तुलसी के राम ने किसी की माखनचोरी नहीं की, 
गायें नहीं चरायीं, बालाओों से छेड़छाड़ नहीं की, तो क्या हुआ ? उनका विश्वमंगलकारी लोक- 
रंजक धनुर्धर रूप एक गोरसप्रेमी माखनचोर लीलावतार की अपेक्षा कहीं श्रधिक महनीय है । 

जहाँ केवल पाल्यपालकलक्षणयुकत पुत्रादिविषयक स्नेह की अभिव्यवित हुई है वहाँ शुद्ध 
वात्सल्य रस है ।* जिन स्थलों पर पाल्यपालकभाव एवं भगवद्रति का प्रभाव समान है वहाँ 
वात्सल्यरस-मिश्चित वत्सलभक्तिरस है।* जहाँ पाल्यपालकभाव के द्वारा मुख्यतः भगवद्गति की 
ही भ्रभिव्यंजना हुई है वहाँ वत्सलभक्तिरस है ।* 

वत्सलभक्ति रस के मुख्य विषयालंबन हैं भगवानू--श्याम, रुचिर सर्वंसल्लक्षणयुक्तत, मूदु, 
प्रियभाषी, सरल, विनयी भ्रादि ।* तुलसी के काव्य में वत्सलरति के विषयालंबन के रूप में जहाँ 
भरत, लक्ष्मण, सीता श्रादि का रमणीय चित्रण हुआ है वहाँ बात्सल्य रस है, वत्सल भक्तिरस 
नहीं; क्योंकि वहाँ वे ईश्वररूप नहीं हैं, अतः उनके आ्राश्च या लंबन वत्सल स्नेह मात्र से द्रतचित्त हैं, 
भव्तिभावना से नहीं । इस रस के उद्दीपत बालरूप भगवान्‌ का शेशवचापल्य, रूप-वेष, जल्पित, 
स्मित, लीला आदि हैं। इसके भ्रनुभाव शिरोघ्राण, हाथ से अंगों का स्पर्श, आशीर्वाद, निदेश, 
लालन, प्रतिपालन, चुंबन, झ्राइ्लेष, नामग्रहणपुर्वक आह्वान आदि हैं। इसमें अन्य रसों में अभि- 
व्यक्त झ्राठों प्र कार के सात्विक भावों के अतिरिक्त एक नवाँ सात्विक भाव भी होता है जिसे 
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स्तन्यस्राव कहा गया है।' परंतु यह स्मरण रखना चाहिए कि तुलसीदास ने जिन प्रसंगों में 
स्तन्यस्राव की निबंधना की है वहाँ शुद्धवात्सल्य रस ही है, वत्सल भक्तिरस नहीं। इसके 
संचारी भाव हु, गये, निर्वेद, देन्य, चिता, स्मृति, शंका, औत्पुक्य, मोह, उन्‍्माद, मरण श्रादि 
है ।' 
इस रस का स्थायी भाव ईश्वर-विषयक वात्सल्य है। यहाँ पर वात्सल्य' शब्द अपने संकु- 
चित अर्थ (संतान के प्रति जनक-जननी का स्नेह) में नहीं व्यवहृत हुआ है। उसका व्यापक 
अर्थ है--अनुकंप्य के प्रति अनुकंपा करने वाले की संभ्रम आदि से रहित रति ।* 
बत्सलरति को संभ्रम आदि से रहित कहा गया है क्योंकि वात्सल्य के प्रसंग में विषयालंबन 
के प्रति माहात्म्यज्ञान अथवा आदरभाव नहीं होता है। विषय और आश्रय में पाल्य-पालक- 
भाव या लाल्य-लालक-भाव होने के कारण आ्राश्नय की चित्तद्रुति अनुकंपायुकत स्नेह ही 
कही जाएगी । डा० सुशील कुमार दे ने वत्सल रति और अनुकंपा दोनों को ही इस रस का स्थायी 
भाव माना है । उनकी यह मान्यता चित्य हैं। इसके दो कारण हैं। एक तो यह कि वत्सल रति 
में अनुकंपा के भाव का भी समावेश है और दूसरे यह कि केवल अनुकंपा वात्सल्य रस का स्थायी 
भाव नहीं हो सकती क्योंकि वह रतिभाव से रहित भी हो सकती है और इस रस के लिए रति- 
भाव अनिवाय॑ है। 
तुलसी के भवितनिरूपण-संबंधी वात्सल्य के आश्रय दो वर्गों में रखे जा सकते हैं--भजनीय 
और भकतजन । भक्तों के प्रति भजनीय राम का वात्सल्य अथवा अनुकंपा वत्सल भक्तिरस का 
स्थायी भाव नहीं है।' उसे हम ओचित्यानुसार भक्तिरस-व्यंजक उद्दीपन विभाव ही मानेंगे | 
वत्सल भक्तिरस में भगवान्‌ वात्सल्य के विषयालंबन ही हो सकते हैं, आ्राश्रय कदापि नहीं । दूसरे 
बगें के ग्राश्य (वत्सल भक्‍तजन ) भी दो प्रकार के हैं। पहला वर्ग दशरथ, कौशल्या आदि 
भक्‍तजनों का है जिनका राम से वस्तुतः: पाल्यपालक-संबंध है। जो इस वास्तविक संबंध के 
बिना भी उन्हें लाल्यपाल्य रूप में देखते हैं वे पात्र भी इसी वर्ग के अंतर्गत हैं। यथा--- 
पद कंजनि मंजू बनीं पनहीं, धनृहीं सर पंकज-पानि लिए। 
लरिका संग खेलत डोलत हैं सरज तद चौहठ हादव हिएऐं। 
तुलसी अस बालक सो नह नेहु कहा जप जोग समाधि किएँ। 
नर वे खर सुकर स्वान समान कहो जग में फल कौन जिएऐं।” 
उपर्युक्त पद में बालक राम झआलंबन; उनके वसन, मंडन, चेष्टा आदि उद्दीपन; 
भकक्‍त का बलि जाना और प्राण न्‍्यौछावर करना अनुभाव; तथा हषे और निर्वेद संचारी 
भाव है। 
दूसरा वर्ग काकभुशुंडि आदि भक्तों का है जिनका पाल्य-पालक-भाव सुव्यक्त नहीं है और 
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भवितरस ४०३ 


जो बालकरूप राम को अपना झाराध्य मानकर उनकी भक्ति करते हैं--- 

जब जब राम मनज तन धरहीं । भगत हेतु लीला बहु करहीं ॥। 

तब तब अवधपुरी से जाऊँ। बालचरित बिलोकि हरषाऊं॥। 

जनम महोत्सव देखों जाई। बरष पाँच तहेँ रहों लोभाई॥। 

इष्टदेव मस बालक रामा | सोभा बपृष कोटि सत कामा॥ 

निज प्रमु बदन निहारि निहारी । लोचन सुफल करों उरगारी॥ 

लघु बायस बपु धरि हरि संगा । देखों बाल चरित बहु रंगा॥ 

लरिकाई जहें जहूं फिराहि तहँ तहेँ संग उड़ाउं । 
जूठन परइ अजिर महू सो उठाइ करि खाड॥' 
प्रस्तुत अवतरण में इष्टदेव बालक राम आलंबन; उतकी बाललीला उद्दीपन; बार-बार निहा- 
रना, साथ-साथ उड़ना, जूठनत खाना आदि अनुभाव; एवं हे आदि संचारी भाव हैं । 
रूप गोस्वामी आदि के द्वारा प्रतिपादित मधुर भक्तिरस, जिसे उन्होंने उज्ज्वलरस' भी 
कहा है, तुलसी को शुद्ध भक्तिरस के रूप में मान्य नहीं है। मधुररस का स्थायी भाव है मधुरा 
रति ।* असमान ऊध्वें सौंद्य और लीलावेदग्ध्य के ग्राश्नय हरि एवं राधा आदि उनकी प्रेयसियाँ 
आालंबन हैं ।* मुरलीध्वनि आदि उद्दीपन; कटाक्ष, स्मित आदि अनुभाव; एवं श्रालस्य तथा 
उग्रता को छोड़कर शेष सभी इसके संचारी भाव हैं ।* मध्यकालीन हिंदी का अधिकांश क्ृष्ण- 
परक काव्य सामान्य साहित्य-भावक की दृष्टि में श्वृंगा र-काव्य है। यह दूसरी बात है कि माधुये- 
भक्ति के उपासक भक्‍त लोग उसे भक्ति रस कहते हैं और भक्तिरस-पंचक (दास्य, प्रीत, प्रेयान, 
शांत और मधुर) में सर्वश्रेष्ठ मानकर उसे उज्ज्वलरस या रसराज के आसन पर प्रतिष्ठित 
करते है । 
श्रृंगार की मुख्यता या गौणता के आधार पर शझुंगार-भक्ति-मिश्रित काव्य के हम स्पष्ठ- 

रूप से क्रमशः दो भेद कर सकते हैं। एक तो भक्तिमिश्रित श्यृंगारकाव्य और दूसरा श्वृंगार- 
मिश्रित भक्तिकाव्य । भक्तिमिश्रित श्ूंगार में शंगार की प्रधानता रहती है। इसमें निबद्ध 
स्थायी भाव (रति) के मूल में यौन (कामविषयक ) शरीरसंबंध की चाह होती है। इस प्रकार 
की रचना के लेखक और पाठक को यह विस्मृत हो जाता है कि इसका प्रालंबन कोई भजनीय 
है। ऐसी कृति में उपस्थापित विभाव, अनुभाव और संचारी भावों की व्यंजना से भावक फा जो 
स्थायी भाव रसत्व को प्राप्त होता है वह कामरति ही है। भक्तिभाव गौण होता है और वह भी 
केवल उस पाठक के मन में उठता है जो भौतिक जीवन से विरक्‍्त है और जिसके मन में नायक 
के देवत्व की विशेष (अश्रलौकिक) प्रतिष्ठा है। रीतिकालीन कृष्ण-कवियों की अधिकांश रचनाएँ 
श्रृंगार या भवितमिश्रित छूंगार के इसी वर्ग की हैं। उनका प्रतिपाद्य श्ष गार है जिस पर भक्ति 
का भीना आवरण पड़ा हुआ है। भक्ति-कल्पना तो उनके लिए संतोष की अंतिम साँस है-- 
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१. रा० ७|७५ | १-दोहा 

२. इस रस का सांगोपांग विशद प्रतिपादन करने के लिए ही रूप गोखामी ने 'उज्जलनीलमणि? नामक ग्रंथ 
की रचना की है | 

» हैं० २० सिं० ३५१, ६ 

४. ह० र० सिं० ३४३०४ 

५. हैं० २० सि० ३॥४।५-६ 


न््ं 


४०४ तुलसी-द्शन-मोमांसा 


आगे के सुकबि रीशिहें तौ कबिताई 
तन तो राधिका कंन्‍हाई सुँगरन को बहानो है।' 

शुगारमिश्रवित भक्तिरस में भक्ति की प्रधानता होती है। श्रृंगार का निरूपण भक्तिरस में 
सहायक बनकर आता है। आराध्य का श्र गार-निरूपण करते समय भी कवि इस बात को कभी 
नहीं भूलता कि उसके निरूपित श्र गार का विषयालंबन भजनीय है।उस कविता के द्वारा 
भावक की भगवद्रति ही विकसित होकर उसे रसानुभूति कराती है। सूर, तुलसी श्रादि की 
रचनाओं में इस प्रकार की कविताश्रों के प्रचुर उदाहरण विद्यमान हैं । 

तुलसी के काव्य में मधुररस की अभिव्यंजना नहीं है। इससे यह सिद्धांत निकलता है कि 
उनकी दृष्टि में यह अतिशयोक्त रस भक्तिमिश्रित श्ुगार से अधिक और कुछ नहीं है । शिव 
और पावंती तथा राम और सीता के थ् गारिक प्रसंगों में उन्होंने श्राराध्य के प्रति इस प्रकार 
के माधुय्य भाव का प्रत्यक्ष या परोक्ष रूप से तिर॒स्कार किया है। उनके काव्य को पढ़कर हमें 
इस रस की शअ्रनुभृति नहीं होती | फिर भी उतके काव्य में शव गार है और उसकी अभिव्यक्ति के 
तीन रूप हैं--.. 

१. शुद्ध श्ु गार रस---इसके झ्राश्षय तथा आलंबत राम-सीता, गोपी-क्ृष्ण भ्रा दि हैं ।* इसकी 
व्यंजना तुलसी ने ग्रनेक स्थलों पर की है, कितु काव्यधर्म के पालनवश | यह उनका ग्रभीष्ट 


प्रतिपाद्य नहीं है । 
२. भक्तिसंकीर्ण शुंगार---जहाँ भक्ति और शुंगार का मिश्रण है कितु शांगार अधिक 


प्रभावशाली है।' 
३. ध्यृंगाररसंकीर्ण भकति--जिन संदर्भों में श्रृंगार और भक्ति का मिश्रण है परंतु भक्ति- 
रस प्रधान है ।* 
हिंदी-काव्य में शंगार-मिश्रित भक्तिरस अनेक शैलियों में व्यक्त हुआ है | कहीं आत्मा की 
नायिका (पत्नी) के रूप में और परमात्मा की नायक (पति) के रूप में कल्पना की गयी है।* 
कहीं काव्य की नायिका पर आत्मा का और नायक पर परमात्मा का आरोप किया गया है।” 
कहीं काव्य की नायिका पर परमात्मा का और नायक पर आत्मा का आरोप हुआ है ।* कहीं द्रष्टा 
भक्त के द्वारा भगवान्‌ की प्रेमलीला का तत्सुखभाव या स्वसुखभाव से वर्णन है ।* कहीं भगवान 
१. काव्यनिणंय, ए० ३ 
२. जगत मातु पितु संभु भवानी । तेहि सिंगारु न कहों बखानी || --रा० ११०३।२ 
सिय सोभा नहिं जाइ बखानी | जगदंबिका रूप गन खानी || --रा० १।२४७१ 
सोह नवल तनु खुदर सारी | जगतजननि अतुलित छबि भारी | >-रा० १२४८।६ 
३. (क) संयोग--रा० १।२३०।१-४, कविं० १|१७, ब॒० रा० ८ 
(ख) वियोग--रा० ३॥३०।४-७, कविं० ७।१३३ 
४. केबि० २|२३, $० १३ क्‍ 
५, गी० ७|२१ (वस त-विहार), क्ृ० ५१ 
&, कबीर-ग्रंथावली, पू० ८७, पद्‌ १*२ 
७, पदमावत, ८६॥३-४ 
८ दे० --पिदमावतः का प्रावकथन (डा० वासुदेवशरण अग्रवाल), ५० ५१३ 
'जआथसी-ग्रंथांवली? की भूमिका (रामचंद्र शुक्ल), पृ० ५४ 
8. दे०--विद्यापति की पदावली, विदग्धविनास; रामसकित में रसिक सम्प्रदाय; पृ० ३०५०६ 


४०६ तुलसी-दर्शन-मी माँसा 


न जाने कहां ते श्राई कौन की को हो । 
स्वामिती सीता का कृपादुष्टि से देखने और हृदय से लगाने का भी उल्लेख है-- 

सनेह सिथिल सनि बचन सकल सिय 

चितई अधिक हित सहित ओऔोही। 

तुलसी मनहुँ प्रभु कृपा की म्रति फिरि 

हेरि के हरषि हिये लियो है पोही ॥ 
इस प्रसंग से सहसा स्त्रीरूप में आ्राराध्य-युगल के समक्ष श्राने वाली, सीता जी के द्वारा श्रालिगित 
इस स्त्री को यदि तापस की भाँति ही तुलसी से अभिन्‍त मान लिया जप्ये तो कहा जा सकता है 
कि मानस में उनका आराध्य के प्रति आत्मनिवेदन दास्यभाव का था ओर गीतावली में उनकी 
आत्मविभोरता एवं आत्मसमर्पण श्रृंगार भावना से प्रेरित । प्रथम में इस अवसर पर वे इष्ट- 
देव के चरणों पर गिरे थे कितु अपने इस दूसरे रूप में वे स्वामिनी के हृदय से लगे। रसिक- 
सिद्धांत के अनुसार सखियों का सीधा संबंध आराध्यदेव (राम) से नहीं होता, वे सीता की 
अंशोदभावा हैं श्रतएव स्वयं को उन्हें (सीताको) समर्पित करके ही तत्युखभोग की भ्रधिकारिणी 
होती हैं । अज्ञात स्त्री का सीता द्वारा आलिगन संभवत: इसी तथ्य का स्मरण कराता है ।* 

इस संभावना के, विषय में भी अनेक संदेह उठते हैं। डा० सिंह को स्वयं भी संदेह है। 'हिये 
लियो है पोही का आलिगन' अर्थ करना भी विवाद-मुक्त नहीं है। 'रामचरितमानस' के तापस 
और 'गीतावली' की नारी के रूप में तुलसी स्वयं आये हैं--इसका कोई प्रमाण नहीं है। अपने 
लिए तिजपुंज' आदि? का व्यवहार करना रामचरितसानसकार तुलसी की प्रकृति के विरुद्ध है। 
गीतावली' की उस अज्ञात स्त्री को यदि तुलसी का प्रतिरूप सापत्ति स्वीकार कर भी लिया 
जाए तो भी एक नारी द्वारा दूसरी नारी (अपनी स्वामिनी) का आलिंगन रसिक-साधना की 
सिद्धि में कैसे सहायक प्रमाणित होगा ? प्रस्तुत गीत के अ्रतिरिक्त 'गीतावली' के ही अन्य गीतों 
एवं 'रामचरितमानस', “'कवितावली आदि में राम-सीता के अलौकिक रूप से इसी प्रकार अभि- 
भूत नर-नारियों की संख्या बहुत बड़ी है। परंतु उन्हें 'स्वसुखी' या 'तत्सुखी' भाव से आविष्ट है 
मानने में संकोच होता है। 
ब्जनिधि' की साक्षी“ पर ग्राश्चित निष्कर्ष की मान्यता भी विचारणीय है । उनका अनुमान 


कक ली जन+- ऊ बचत अनन-न्पन्‍मने 


१. तुलसी-मंथावली, दूसरा खंड, पएृ० १४४३ 
तुलसी-म्रंथावली, दूसरा खंड, ० १३१४ 
३. उन्नीसबीं शत्ती का रामभक्ति-साहित्य (अग्रकाशित), ४० ६६-६७; 
ओर भी दे०--समभक्तित में रसिक सम्प्रदाय, एृ० १०६-७ 
४. तेहि अवसर एकु तापसु आवा | तेजपुंज लघु बयसु सुहावा | 
कबि अलखित गति बेष विरागी | मंन क्रम बचन राम अनुरागी || --रा० २।११०|४ 
“तुलसी-साहित्य में इस प्रकार के माधुयमक्ति के सत्र पाकर ही अबनिधि! ने उन्हें तुलसी सखी? के 
रूप में देखा हो तो कोई आश्चय नहीं 
सकल सखियन में सिरोमनि दास तुलसी तुम रहो | 
करो सेवन रुचिर रुचि सों छुजलस की बानी कहो | 
तुलसी सुबन्दा सखी को निज नाम ते वृन्दा सखी। 
“दास तुलसी” नाम की यह रहसि में मन में लखी । --अजनिधि-ग्रंथावली, पृ० १२७५-७६ 
दवे०--डन्नीसबी शती का राममवित-साहित्य (अप्रकाशित), पृ० ६-६७ 
ओर, भी दे० --रामभक्तिति में गसिक सम्प्रदाय, पृ० १०१०१० (अनन्यमाधव के नाम से उद्धृत उपयुक्त पथ) 


भक्तिर्स ४७३ 


कि तुलसी की रसिक-भावना के कारण ब्जनिधि ने उन्हे सखी कहा है। विद्वद्वर डा० सिंह ने 
बतलाया हैं कि द्ृजनिधि ही नहीं रामच रणदास, राम रस र गमणि, बनादास झादि ने भी तुलसी के 
प्रति अपने परम श्रादरभाव का ज्ञापन किया है। वस्तुतः संपूर्ण रसिक-संप्रदाय में तुलसी और 
उनके 'रामचरितमानस को अपार संमान प्रदान किया गया है । तुलसीदास की मान्यता रसिक- 
रामभक्ति की एक प्रमुख विशेषता है। रामचरणदास (जन्म सं० १७६० ) ने तो 'रामचरित- 
मानस की रसिकसंप्रदायपरक टीका भी लिखी है।' रसिकसंप्रदायी भक्तों द्वारा तुलसी को दी 
गयी मान्यता का रहस्य क्या है ? यह मानव स्वभाव है कि अपने मत के समर्थन के लिए वह 
आप्त महापुरुषों की साक्षी का उपयोग करता है। अ्तएवं इन रसिकसंप्रदायी रामकवियों ने 
भी इस ःवना से प्रेरित होकर समाज में सर्वाधिक प्रतिष्ठित रामकवि तुलसी को अपने मत 
का पोषक बतलाने की चेष्टा की । 

तुलसी के 'रामचरितमानस ने समाज में मर्यादापुरुषोत्तम राम का जो आदर्शरूप प्रति- 
ष्ठित कर दिया था उसके विरुद्ध राम का घोर श्ंगा रिक रसिकसाधनापरक रूप उपस्थित करने 
में चरित्रहीन कहे जाते का भय था। जनता ने उनका आदर नहीं किया श्रौर त किसी प्रकार की 
रुचि दिखायी । श्रननतुकूल लोकमत के का रण ही रसिकसाधनापरक रामकाव्य की हस्तलिखित 
प्रतियाँ समाज से उपेक्षित होकर पुस्तकालयों में या कुछ व्यक्तियों के पास ही पड़ी रहीं। दूसरी 
ओर, 'रामचरितमानस की प्रतियाँ घर-घर में मिल जाएंगी। पढ़े-लिख और अपढ़ भी 'राम- 
चरितमानस' में अवगाहन करके ग्रानंद प्राप्त करते हैं। ऐसे लोकथिय 'रामचरितमानस' और 
उसके राम की मर्यादा के विरुद्ध कविता लिखना आत्मघात करना था। अतएव भ्रात्मरक्षा का 
एक उपाय समझकर ही इन कवियों ने तुलसी को सखी और “रामचरितमानस' को रसिक- 
साधनापरक बतलाया था। इसीलिए इन सखी-भाव के भकतकवियों ने तलसी के राम की 
परंपरा-प्रसिद्ध मर्यादा का सम्यक्‌ ध्यान रखा है शौर घोर विलास के चित्र श्रंकित करते समय 
भी उनके एकपल्नीब्रत की रक्षा की है। 

सखी-संप्रदाय के कवियों की एक मुख्य विशेषता यह भी है कि वे अपने लिए सखी, अली” 
आदि शब्दों या उपनामों का प्राय: व्यवहार करते हैं। यदि तुलसी सखी-भाव के भक्‍त होते तो 
वे भी अपने लिए 'सखी', 'अली' आदि.-का प्रयोग करते । सखी-भाव का अव्यक्त रूप भी तुलसी- 
दास में नहीं माना जा सकता। उनका मर्यादावादी दास-भाव उनके संपर्ण साहित्य में इतना 
ग्रभिभावशाली है कि सखी-भाव के लिए लेशमात्र भी अवकाश नहीं है। 'रामचरितमानस' की 
बात तो दूर रही 'बरवरामायण' में भी जहाँ राम-सीता के लीला-विलास का अवसर आराया है 
वहाँ से तुलसी ने सखियों को हटा दिया है। यह सखी-भाव का प्रत्यक्ष विरोध है। 'रमारमन 
या 'श्रीरमन* जेसे शब्दों के आधार पर भी उनके काव्य में मधररस की कल्पना नहीं की जा 
सकती क्योंकि उनमें 'रमन' का व्यवहार (रति के अथ में ) साभिप्राय नहीं है। 

तुलसीदास और रसिक-संप्रदाय की बहुत-सी मान्यताएँ समान हैं । दोनों में वेधी भक्ति का 
गौरव है। दोनों ने उपास्य से व्यक्तिगत संबंध की घनिष्ठता पर बल दिया है। दोनों को राम- 


१. दे०--रामभवित में रसिक सम्प्रदाय, ४० १५३६-६१ 
२. बे? ९० £८ 
8. रा० ७।१४| छं०६, १० 


ड०्द तुलसी-दर्शन-घीमाँता 


चेरित की मर्यादा का ध्यान है। दोनों हनुमान्‌ को महिमा और सहायता स्वीकार करते है 
दोनों की दृष्टि में चित्रकूट, अ्रयोग्या आदि का विशेष महत्त्व है। परंत ये सभी ऊपरी वातें हैं । 
रसिक या सखी के व्यावर्तक धर्म तुलसी में बिल्कुल नहीं हैं---त तो वे स्वसुखी भाव से अपने 
को सीता मानकर राम के साथ रमणभाव की व्यंजना करते हैं श्रोर न तो तत्सुखीभाव से ही 
अपने को सीता की सखी मानकर रामसीता के विलास को देखते हुए आनंदलाभ करते हैं । 
उन्होंने अपनी कृतियों में यथासंभव ऐसे अवसर ही नहीं आने दिये । श्र यदि ऐसे अ्रवसर आये 
भी तो उन्हें टाल दिया | रसिक-साधना में निरूपित वेधी भक्ति का झ्राडंबर तुलसी में नहीं है । 
श्रृंगारपरक शअ्रष्टयाम-वर्णन का भी अभाव है। सखीभाव के भक्तों ने हनुमान को सीता-भगिनी 
और रामसखी के रूप में श्रकित किया है। तुलसी ने निज को ही नहीं हनुमान को भी दास की 
श्रेणी में ही रखा है। उन्होंने सीता-राम को ही नहीं उमा-महेश्वर को भी झ्राराध्य जगज्जननी 
भौर जगतृ्‌-पिता के रूप में देखा है।' 

आ्राचाय चंद्रबली पांडे ने 'प्रभुदासीदास कहाइ” का जो एक अर्थ यह निकाला है कि 
तुलसीदास रसिकभावनानुसार अपने को राम की दासी कहना चाहते हैं? वह प्रसंग और पात्र के 
ग्रौचित्य की दृष्टि से कथमपि तके-संगत नहीं है। हम डा० भगवतीप्रसाद सिंह के इस कथन से 
पृर्णतया सहमत हैं कि “गोस्वामी तुलसीदास रसिक साधना की तत्कालीन स्थिति और सिद्धांतों 
से भली भांति परिचित थे। कितु ऐसा प्रतीत होता है कि श्रनेक कारणों से उन्होंने इसे समयो 
पयोगी न समझा और लोकमंगल के विचार से मर्यादापुरुषोत्तम राम के ऐश्वर्य भाव को ही 
अपने मानस का विषय बनाया ।“ इस भाव की उपासना में तुलसी का अपना कोई विश्वास 
नहीं था, फिर भी गीतावली' के उत्तरकांड में उन्होंने माधुयें भाव से संबंधित पद लिखे हैं। 
इन पदों में रूप और यौवन के कुछ उन्माद के चित्र भी पाये जाते हैं। 'गीतावली' के भ्रनेक 
पदों* में राम के रूप-यौवन का श्रंगारिक चित्रांकन है। कितु वह उज्ज्वलनीलमणिकार के 
उज्ज्बलरस का व्यंजक नहीं है; क्योंकि, मधुरभक्ति रस में तुलसी की श्रास्था ही नहीं थी। उक्त 
पदों में भी तुलसीदास का मर्यादावाद बलवत्तर है। इसका एक प्रबल प्रमाण यह है कि कवि ने 
राम का नखशिख वर्णन तो किया है कितु सीता या अन्य सुंदरियों का नहीं । यदि तलसी में 
माधुयभाव होता तो कृष्ण-कवियों की भाँति वे (तुलसी) रमणियों के वासनोद्ीपक़ अंगों और 
विलासचेष्टाओों के मादक चित्र भी अवश्य उपस्थित करते। यह भ्री नहीं कहा जा | सकता कि 
तलसी अपने को सीता या उनकी सखी का तदात्म प्रतिरूप मानकर राम के ही सौंदर्य-वर्णन में 
तृप्ति-सुख का अनुभव करते हैं, अतएवं उन्हीं के सरस रूपांकने पर उनका ्यान केंद्रित है। 
इसका कारण यह है कि वे सीता को अंबा भर स्वामिनी तथा मर्यादापुरुषोत्तम भगवान्‌ राम को 
पिता और स्वामी समभते हैं । 
१. क्रमशः-“कंवि० १।१५, रा० १।१०३|५ 
२० वि० ४१|२ 
३. तुलसी की गुद्य साथना” (चन्द्रवलो चांडे)--नयासमान (सितम्बर, १६४३), प० १६००६१ 

द्वे०-- राममक्ति में रप्तिक सम्प्रदाय, पृ० १०५ 

४. उन्नीसवीं शती का राममक्ति-साहित्य (अप्रकाशित), एृ० &८ 
५, गी० ७|१८, १९, २०, २१ आदि 


भक्तिस्स हे 


निष्कर्प यह कि तुलसी के साहित्य में भक्त और राम के विविध संबंधों की चर्चा है, सीता- 
राम का मर्यादित श्ंगार-चित्रण है, उन दोनों के रूप को देखकर द्रुतचित्त नर-नारियों के रति- 
भाव की तलस्प्शी अभिव्यंजना है; कितु बह मधुररस नहीं है । 

मिश्रित भक्तिरस--भकक्‍तीतर दस काव्यरसों के मिश्रण के प्राधार पर तुलसीदास के काव्य 
में अभिव्यक्त मिश्चित भक्तिरस दस हैं । पूर्वोक्त शांतमिश्चित भक्तिरस, वात्सल्यमिश्रित भक्ति- 
रस और शू गारमिश्रित भक्तिरस के अ्रतिरिक्त वीरमिश्रित भक्तिरस, करुणमिश्चित भक्ति- 
रस, अद्भुतमिश्रित भक्तिरस, हास्यमिश्रित भवितिरस, रौद्रमिश्नित भक्तिरस, भयातक- 
मिश्रित भव्तिरस* तथा बीभत्समिश्रित भक्तिरस” की भी अ्भिव्यंजना हुई है। यह पहले कहा 
जा चुका है कि मधुसूदन सरस्वती भक्ति रस के साथ रौद्र, बीभत्स, धर्मवी र, दवावीर और शांत 
का मिश्रण असंभव समभते हैं; क्योंकि भगवान्‌ इन रसों के स्थायी भावों के श्रालंबन नहीं हो 
सकते । इसमें संदेह नहीं कि भक्तिमान्‌ व्यक्ति भगवान्‌ के प्रति क्रोध, जुगुप्सा आदि नहीं कर 
सकता | परंतु, केवल इसी तथ्य को मिश्रित रस के अभिधान का एकमात्र प्रवृत्ति-निमित्त मानना 
आ्रावश्यक नहीं है। भ्रालंबन चाहे जो हो, यदि किसी रचना के भावन से भावक को बीभत्स आदि 
किसी भी रस के आस्वाद के साथ-साथ भक्तिरस की अनुभूति होती है तो वहाँ मिश्वित भवितरस 
मानना युक्तिसंगत है। इसी व्यापक दृष्टि से ही तुलसी के काव्य में व्यक्त इन मिश्रित भक्ति- 
रसों की चर्चा की गयी है। 


जला. अज>+-33+०+ ल्‍मन- 
व कम सरमनरमकानॉन्मआभ 233 32 व. मन... की... गन. +फिकननंननीनी नमी अमन 4नमारकत कम हल» ++ ३०३०० नन+-8 शलनलनक ०० १९ जन्‍लन 


£« गी० ध््फि 

२६ गी० ३३१३-१६, कंबि० ६॥५२ 
३. रा० १।/११८०|२०१।११६।१ 

४. कंबि० २|श८ 

५० रा० ५।४७-५४६(४ 

६. र० ५।२५।४८५।२६।४ 

७ वि० १३६।३-४ 


अनुबंध--२ 
चयनिका 
(तिुलसीदर्ठान-दिग्दर्डान] 


ब्रह्म राम-- 


यन्‍्मायावशर्वात्त विश्वमखिल ब्रह्मादिदेवासुरा: 
यत्सत््वादमुषेव भाति सकल रज्जो यथाहे भ्रेम: । 
यत्पादप्लवमभेकमेव हि भवांभोधे स्तितीर्षावर्ता 
वंदेहं तमशेषकारणपरं रामाख्यमीशं हरि।। --रा० १।१।इलोक ६ 
लव निमेष महँ भूवन निकाया। रचे जासु अनुसासन माया॥ --रा० १।२२५॥२ 
भूकुटि बिलास सृष्टि लय होई | सपनेहुँ संकट परे कि सोई।॥ --रा० ३॥२८॥२ 
रामु ब्रह्म परमारथ रूपा। भ्रविगत अलख झ्रनादि अनूप ।। ---र० २।६३।४ 
अगुन सगुन दुइ ब्रह्म सरूपा । अकथ अगाध अनादि अनूपा॥। 
मोरें मत बड़ नामु दूहँ ते। किए जेहि जुग निज बस निज बूते ॥। 
प्रोढ़ि सुजन जनि जानहिं जन की । कहउं प्रतीति प्रीति रच मन की ।। 
एकु दारुगत देखिश्र एक्‌।पावक सम जुग ब्रह्म बिवेक्‌ ॥| 
उभय अगम जुग सुगम नाम तें। कहेउँ नामु बड़ ब्रह्म राम ते ।। 
ब्यापकु एकु ब्रह्म अबिनासी। सत चेतन घन आनंद रासी ।। 
अस प्रभु हृदय श्रछित भ्रविकारी । सकल जीव जग दीन दुखारी ॥॥। ---रा ० १।२३॥। १-४ 
भूठेउ सत्य जाहि बिनू जाने | जिमि भुजंग बिनु रजु पहिचाने ।। 
जेहि जाने जग जाइ हेराई। जागे जथा सपन भ्रम जाई।। 
बंदों बाल रूप सोइ राम । सब सिधि सुलभ जपत जिसु नाम ॥। 
मंगल भवन ग्रमंगल हारी। द्रवोी सो दसरथ ग्रजिर बिहारी । --रा० १॥११२।१-२ 


एक बात नहिं मोहि सोहानी । जदपि मोहबस कहेउ भवानी।॥। 
तुम्ह जो कहा राम कोउ आना । जेहि श्रुति गाव धरहि मुनि ध्याना ॥। 
कहहि सुर्नाह अस अ्धम नर ग्रसे जे मोह पिसाच | 
पाखंडी हरिपद बिमुख जानहि भूठ न साच |। 
अज्ञ भ्रकोबिद अंध अभागी। काई बिषय मुकुर मन लागी॥। 
लंपट कपटी कुटिल बिसेषी | सपनेहु संत सभा नहीं देखी।॥ 
कहहि ते बेद श्रसंमत बाती। जिन्हें सूक्र लाभु नहिं हानी॥। 


चकलिका 


मुकुर मलिन अरु नयन विहीना । राम रूप देखहिं किमि दीना || 
जिन्हक अगुन न सगुन बिबेका । जल्पहि कल्पित बचन अनेका ॥ 
हरि माया बस जगत भ्रमाहीं। तिन्हहि कहत कछ अ्रघटित नाहीं ।। 
वातुल भूत बिवत्त मतबारे। ते नहि बोलहि बचन बिचारे॥ 
जिन्हे कृत महा मोद मद पाना। तिन्हकर कहा करिश्र नहिं काता ॥ 

अस निज हृदय विचारि तजु संसय भजु रामपद। 

सुनु गिरिराजकुमारि भ्रम तम रबि कर बचन मम |। 
सगुनहि अगुनह नहिं कछ भेदा । गावहिं मुनि पुरात बुध बेदा ॥ 
अगुन अरूप अलख भ्रज जोई । भगत प्रेम बस सगुन सो होई ।। 
जो गुन रहित सगुन सोइ कंसें | जलु हिम उपल बिलग नहिं जैसे ॥ 
जासु नाम भ्रम तिमिर पतंगा । तेहि किमि कहियश्र बिमोह प्रसंगा ॥। 
राम सच्चिदानंद दिनेसा। नहिं तहें मोह निसा लव लेसा ॥। 
सहज प्रकास रूप भगवाना। नहिं तहेँ पुनि बिज्ञान बिहाना ॥ 
हरष बिषाद ज्ञान अज्ञाना। जीव धर्म अहमिति अभिमाना ॥। 
राम ब्रह्म ब्यापक' जग जाना। परमानंद परेस पुराना॥। 


पुरुष प्रसिद्ध प्रकाश निधि प्रगट परावर नाथ। 

रघुकुल मनि मम स्वामि सोइ कहि सिव नाएउ माथ ॥। 
निज भ्रम नहि समुभहि अज्ञानी । प्रभु पर मोह धर्राह जड़ प्रानी ॥ 
जथा गगन घन पटल निहारी । भाँपेउ भानु कहहि कुबिचारी ॥ 
चितव जो लोचन अंगुलि लाएँ। प्रगट जुगल ससि तेहि के भाएँ | 
उमा राम बिषदइक अस मोहा । नभ तम धूम धूरि जिमि सोहा ॥ 
बिषय करन सुर जीव समेता | सकल एक तें एक सचेता।॥। 
सब कर परम प्रकासक जोई। राम अनादि अ्वधपति सोई।। 
जगत प्रकास्य प्रकासक रामू । मायाधीस ज्ञान गुन धामू।। 
जासु सत्यता तें जड़ माया। भास सत्य इव मोह सहाया || 


रजत सीप महुँ भास जिमि जथा भानुकर बारि। 
जदपि मृषा तिहेँ काल सौइ भ्रम न सके कोउ टारि॥ 


एहि बिधि जग हरि ब्राभ्वित रहई । जदपि असत्य देत दुख अहई ।। 
जौं सपने सिर कार्ट कोई। बिनु जागें न दूरि दुख होई ।। 
जासु कृ्पा श्रस भ्रम मिटि जाई । गिरिजा सोइ कृपालु रघुराई )। 
श्रादिश्नंत कोउ जासु न पावा | मति अनुमानि निगम अस गावा ॥ 
बिनु पद चले सुने बिनतु काना । कर बिनु करम करे विधि नाना ॥। 
प्रानन रहित सकल रस भोगी । वितु बानी बकता बड़ जोगी।॥ 
तन बिनु परस नयन बिनु देखा। ग्रहै न्नान बिनु बास असेषा | 


असि सब भाँति प्रलौकिक करती | महिमा जासु जाइ नहिं बरती ॥ 


४ है 


<ि 


जेहि इमि गाव हि बेद बुध जाहि धर्राह मुनि ब्यान । 

सोइ दसरथ सुत भगत हित कोसलपति भगवान ।। 
कासी मरत जंतु अ्वलोकी । जासु नाम बल करों बिसोकी ॥ 
सोइ प्रभू मोर चराचर स्वामी। रघुबर बस उर अंतरजामी ॥ 
बिबसहुँ जासु नाम नर कहहीं। जनम अनेक रचित अ्घ दहहीं ।। 
सादर सुमिरन जे नर करहीं। भव बारिधि गोपद इव तरहीं ॥ 
राम सो परमातमा भवानी | तहूँ भ्रम श्रति अविहित तव बानी ॥। 
अस संसय गश्रानत उर माहीं। ज्ञान बिराग सकल गुत जाहीं ।। 


सुनि सिव के भ्रम भंजन बचना । मिटि गे सब कुतरक के रचना ॥। 
-++रा० १। 


सुनु गिरिजा हरि चरित सुहाए । बिपुल बिसद निगमागम गाए ॥। 
हरि अवतार हेतु जेहि होई। इदमित्थं कहि जाइन सोई॥। 
राम अ्रतवर्य बुद्धि मम बानी। मत हमार अस सुनहि सयानी ॥ 
तदपि संत मुनि बेद पुराना । जस कछ कह॒हि स्वमति ग्रनु माना ।। 
तस मैं सुमुखि सुतावों तोही । समुझ्ि परे जस कारन मोही ॥ 
जब जब होइ धरम के हानी। बाढ़हिं असुर अभ्रधम अभिमानी ।। 
करहि अनीति जाइ नह बरनी । सीदहि बिप्र घेनु सुर धरनी ॥। 
तब तब प्रभु धरि बिबिध सरीरा। हर्राह कृपानिधि सज्जन पी रा ।। 
असुर मारि थापहि सुरन्ह राखहिं निज श्रुति सेतु । 


बुलसी-दर्शन-मौसासा 


११४।४-११११६९॥४ 


जग बिस्तारहि बिसद जस रामजन्म कर हेतु ॥ --रा० १।१२१॥१-दोहा 


ग्रज अद्वत अ्रनाम, अलख रूप गुन रहित जो । 


सायापति सोइ राम, दास-हेतु नर-तनु घधरेउ।॥ --बै० स० ४ 


बिप्र धेनु सुर संत हित लीन्ह मनुज अवतार । 


निज इच्छा निर्मित तनु माया गुन गो पार॥ -+रा० ११९२ 


निज इच्छा प्रभु अवतरइ सुर महि गो द्विज लागि। 


सगून उपासक संग तह रहहि मोच्छ सूख त्यागि ॥ --रा० ४२६ 


जे मति मलिन विषय बस कामी । प्रभु पर मोह धर्राह इमि स्वामी ।। 
नयन दोष जा कहाँ जब होई। पीत बरन ससि कहूँ कह सोई ॥ 
जब जेहि दिसि भ्रम होइ खगेसा। सो कह पच्छिम उएउ दिनेसा ।। 
नौकारूढ़ चलत जग देखा। भ्रचल मोहबस आपुषि लेखा ॥। 
बालक अ्रमहि न भ्रर्माह गृहादी । कहाहि परसपर मिथ्याबादी ।। 
हरि बिषइक अस मोह बिहंगा। सपनेहुँ नहिं अज्ञान प्रसंगा ॥ 
सायाबस मतिमंद अभागी । हृदयें जमनिका बहु बिधि लागी ॥ 
ते सठ हठबस संसय करहीं। निज अज्ञान राम पर धरहीं॥ 
जौँ जगदीस तौं श्रति भलो, जो महीस तौ भाग । 


““रा० ७।७३।१०४ 


तुलसी चाहत जनम भरिं रामचरन-अतुराग॥ “-दो० 8१ 


चयनिका ४१३ 


१०. बिस्वरूप रघुबंस मनि करहु बचन बिस्वासु । 
लोक कल्पना बेद कर अंग अंग प्रति जासु ॥ 
पंद पाताल सीस अ्ज धामा। अपर लोक श्रैग भंग विख्रामा ।। 
भृकुटि बिलास भयंकर काला। नयन दिवाकर कच घनमाला || 
जासु प्लान अस्विनी कुमारा। निसि अ्रु दिवसु निमेष अपारा ।। 
सवन दिसा दस बेद बखानी । मारुत स्वास निगम निज बानी ।। 
अधर लोभ जम दसन कराला | माया हास बाहु दिगपाला ॥ 
आनन अ्रनल अंबु पति जीहा। उतपति पालन प्रलय समीहा ॥ 
रोमराजि भ्रष्टादस भारा। अस्थि सैल सरिता नस जारा !! 
उदर उदधि ग्रधंगों जातना। जगमय प्रभु की बहु कल्पना ॥ 
अहंकार सिव बुद्धि अज मन ससि चित्त महान। 
मनुज बास सचराचर रूप राम भगवान।॥ --रा० ६।१४-६।१४क 
११, उदर माँक सुनु अंडज राया। देखेउें बहु ब्रह्मांड निकाया ॥ 
भ्रति बिचित्र तहँ लोक अनेका | रचना श्रधिक एक ते एका | 
कोटिन्ह चतुरानन गौरीसा। भ्रगनित उडगन रबि रजनीसा ॥ 
अ्रगनित लोकपाल जम काला श्रगनित भूधर भूमि बिसाला ।। 
सागर सरि सर बिपिन अपारा । नाता भाँति सृष्टि बिस्तारा।॥ 
सुर मुनि सिद्ध नाग नर किन्तर। चारि प्रकार जीव सचराचर ।। 
जो नहिं देखा नहिं सुना जो मनहें ने समाइ। 
सो सब श्रदृभुत देखे बरनि कवनि बिधि जाइ | 
एक एक ब्रह्मांड महूँ रहों बरष सत एक। 
येहि बिधि देखत फिरों मैं भ्रंडकटाह अनेक || 
लोक लोक प्रति भिन्‍न विधाता । भिन्‍त बिष्नु सिव मन्‌ दिसित्राता | 
तर गंधर्ब भूत बेताला। किल्तर निसिचर पसु खग ब्याला॥ 
देव दनुज गन नाना जाती। सकल जीव तहें ग्रानहि भाँती ॥ 
महि सरि सागर सर गिरि ताना। सब प्रपंच तहँ आनइ झाना । 
श्रंडकोस प्रति प्रति निज रूपा । देखे जिनस अनेक अनूपा ॥ 
अवधपुरी प्रति भुवन न्िनारी । सरऊ भिन्‍न भिन्‍न नर नारी॥ 
दसरथ कौसल्या सुनु ताता। बिबिध रूप भरतादिक भ्राता ॥ 
प्रति ब्रह्मांड राम अवतारा। देखों बाल बिनोद उदारा॥ 
भिन्‍न भिन्‍त मैं दीख सबु श्रति बिचित्र हरिजान। 
अगतित भुवन फिरेउ प्रभु रामन देखे आन ॥ 
सोइ सिसुपन सोइ सोभा सोइ कृपाल रघुबीर। 
भुवत भुवन देखत फिरों प्रेरित मोह समीर॥ --रा० ७।८०।२-७।८ १ 
१२. अ्रनवद्य अखंड त गोचर गो। सवरूप सदा सब होइ नसो॥। 
इति बेद बदंति व दंतकथा। रबि आतप भिल्‍त ने भिन्‍न जथा ॥ --रा० ६॥१११८ 
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१४, 


तुलसी-दर्शन-मीभांसा 


श्रुति सेतु पालक राम तुम्ह जगदीस माया जानकी। 
जो सुजति जग पालति हरति रुख पाइ कृपानिधान की॥ 
जो सहससीसु अहीसु महिधर लखन सचराचर धनी।। 
सुर काज धरि नरराज तनु चले दलन खल निसिचर अनती ॥ 
राम सरूप तुम्हार बचन अग्रोचर वुद्धि पर। 
अविगत शभ्रकथ अपार नेति नेति नित निगम कह ॥। 
जग पेखन तुम्ह देखनिहारे। बिधि हरि संभू नचाबनि हारे ॥ 
तेउ न जानहिं मरमु तुम्हारा। और तुम्हहि को जाननिहारा ॥। 
सोइ जानइ जेहि देहु जनाई । जानत तुम्हइ तुम्हहि होइ जाई ॥ 
तुम्हरिहि कृपा तुम्हहि रघुनंदन । जानहि भगत भगत उर चंदन || 
चिदानंद मय देह तुम्हारी । विगत बिक्रार जान अधिकारी॥। 
नर तनु धरेहु संत सुर काजा | कह॒हु करहु जस प्राकृत राजा॥ 
राम देखि सुनि चरित तुम्हारे । जड़ मोहहि बुध होहि सुखारे ॥। 
तुम्ह जो कह॒हु करहु सबु साँचा । जस काछिग्र तस चाहिओश् नाचा ॥। 
पुछेहु मोहि कि रहाँ कहें मैं पूंछत सकुचाउँ। 
जहँ न होहु तह देहु कहि तुम्हहि देखावों ठाउँ (---रा० २।१२६।छ ०-२।१२७ 
जय सगूृत निर्गुन रूप रूप अनूप भूष सिरोमने। 
दसकंधरादि प्रचंड निसिचर प्रबल खल भुजबल हने ।। 
अवतार नर संसार भार बिभंजि दारुन दुख दहे। 
जय प्रनतपाल दयाल प्रभु संजुक्त सक्ति नमामहे ॥। 
तव बिषम मायावस सुरासुर नाग नर अ्रग जग हरे। 
भव पंथ भ्रमत भ्रमित दिवस निसि काल कम गुनन्हि भरे ।। 
जे नाथ करि करुना बिलोके त्रिबिध दुख ते निबंहे । 
भव खेद छेदनदक्ष हम कह रक्ष राम नमामहे || 
जे ज्ञान मान बिमत्त तव भवहरनि भवित न आदरी।| 
ते पाइ सुर दुर्लभ पदादषि परत हम देखत हरी ॥। 
बिस्वास करि सब आस परिहरि दास तब जे होइ रहे । 
जपि नाम तव बितु स्रम तर्रह भव नाथ सो स्मरामहे ॥ 
जे चरन सिव अज पूज्य रज सुभ परसि मुनिषतिनी तरी । 
नख निर्गता मुनि वंदिता 'बेलोक पावति सरसरी।॥॥ 
ध्वज कुलिस अंकुस कंज जुत बन फिरत कंटठक किन लहे। 
पद कंज द्वंद मुकुंद राम रमेस नित्य भजामहे।। 
अब्यक्त सुलमनादि तरु त्वच चारि तिगमागम' भते। 
पट कंध साखा पंचबीस अनेक परत सुमन घने।॥। 
फल जुगज़ बिधि क॒टु मधुर बेलि भ्रकेलि जेहि भ्रा खित रहे । 
पलल्‍लवत फूलत नवल नित संसार बिदप नम्मामहे।॥ 
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जे ब्रह्म अजमद्वेतमनुभवगम्य मन पर ध्यावहीं। 

ते कहहेँ जानहूँ नाथ हम तव सगुन जसु नित गावहीं ॥ 

करुनायतन प्रभु सदगुनाकर देव येह बर माँगही। 

मन बचन कर्म विकार तजि तव चरन हम अनुरागहीं । ---रा ० ७।१३।छ॑ं० 
ईसन के ईस, महाराजन के महाराज, देवन के देव, देव ! प्रानहु के प्रान हौ। 
कालहू के काल, महाभूतन के महाभूत, करमह के करम निदान के निदान हौ॥ 
निगम को प्रगम, सुगम तुलसीहु-से को, एते माव सीलसिथु, करुनानिधान हो । 
महिमा अपार, काह बोल को न वारापार, बड़ी साहबी में नाथ ! बड़े सावधान हौ ।। 

--केंवि० ७।२१६ 

बिस्व-बिख्यात, बविस्वेस-बिस्वायतन बिस्वमर्याद ब्यालादगामी। 
ब्रह्म बरदेस बागीस ब्यापक बिमल बिपुल बलवान निर्वान स्वामी |। 
प्रकृति, महतत्त्व, सब्दादि गुन, देवता, ब्योम मरुदरिन, झमलांबु, उर्बी । 
बुद्धि मन इंद्रिय प्रान चित्तातमा काल परमानु चिच्छक्त गुर्बी | 
सर्वेमेबात्र त्वद्रप भूपालमनि ब्यक्तमब्यक्त गत भेद, बिष्नों। 
भुवत भवदंस कामारि-बंदित-पदद्वद्र-मंदा किनी-जजनतक  जिष्नों ॥। 
आदि मध्यांत भगवंत त्व॑ सर्वंगतमीस पस्यन्ति ये ब्रह्मवादी। 
जथा पट-तंतु, घट-मृ त्ति का, सर्प-खग, दारुकरि, कनक-कटकांगदादी ॥ 
गूढ़, गंभीर, गवंष्त, गूढ़ाथेवित, गुप्त, गोतीत, गुरु, ज्ञान, जाता। 
ज्ञेय, ज्ञानप्रिय, प्रचुर गरिसमागार, घोर-संसार-परपार-दाता ॥! 
सत्यसंकल्प, अ्तिकल्प, कल्पांत कृत कल्पनातीत अहितल्पबासी । 
बनजलोचन, बनजनाभ, बनदाभबपु, बनचर-ध्वज-कोटि-लावन्य रासी ।। 
सुकर, दृष्कर दुराराध्य, दुव्यंसनहर, दुर्ग, दुद्धंषं, दुर्गात्ति-हर्त्ता। 
बेदगर्भाभकादअ्र - गुनगरव॑ प्र्वाक - पर - गये - निर्वाप - कर्त्ता ॥। 
भक्‍त अनुकल, भवसूल-निमृंलकर, तुल-अघ-ताम-पावक-समानं । 
तरल तृष्ना-तमी-तरनि, धरनी-धरन, सरन-भय-हरन, करुनानिधानं ।। 
बहुल बृदारकाबृद बंदार पद-ढंद, मंदारमालोरधारी। 
पाहि मामीस संताप संकुल सदा दासतुलसी प्रतत रावनारी ॥--वि० ४४ 
जदपि बिरज ब्यापक अबिनासी | सबके हृदय निरंतर बासी॥। 
तदपि अनुज श्री सहित खरारी। बसतु मनसि मम काननचा री ।। 
जे जानहि ते जानहूँ स्वामी। सगुन अगुन उर अंतरजामी ॥-रा० ३।११।६-१० 
जद्यपि ब्रह्म अभ्रखंड अनंता | अनुभवगम्य भर्जाह जेहि संता।। 
भ्रस॒तव रूप बखानों जानों । फिरि फिरि सगन ब्रह्म रति मानों ॥। -रा० ३।१३।६-७ 
सूमिरत श्री रघुबीर की बाहें । 


जे भूज बेद-पुरान सेष-सुक-सारद सहित सनेह सराहैं। 
कलपलताहुं की कलपलता बर, कामदहुहहु की कामदुहा हैं ।॥ 


४१६ तुलसी-दशन-मीमांसा 


सरनागत-आ्रारत-प्रततनि को दें दे ग्रभयपद ओर निबाहैँ। 
करि आई, करिहैँ, करती हैं तुलसिदास दासनि पर छाहैँ ।।-गी० ७।१३॥।१,८-६ 


माया-जगत्‌-- 


१. माया जीव सुभाव गुन काल करम महदादि। 
ईस अंक तें बढ़त सब ईस अंक बिनु बादि ॥ -दो० २०० 

०. मैं गअ्ररु मोर तोर ते माया। जेहि बस कीन्हे जीव निकाया।॥। 
गो गोचर जहाँ लगि मन जाई । सो सब माया जानेहु भाई।॥। 
तेहिकर भेद सुनहु तुम सोऊ। बिद्या श्रपर श्रविद्या दोऊ॥ 
एक दुष्ट अतिसय दुख रूपा। जा बस जीव परा भव कूपा ॥ 
एक रचे जग गुन बन जाकें। प्रभु प्रेरित नहिं निज बल ताकें ॥ --र|० ३।१५।१-३ 
करम खरी कर मोह थल अंक चराचर जाल। 
हनत गुतत गनि गुनि हनत जगत ज्योतिषी काल ॥| --दो ० २४६ 
केसव ! कहिन जाइ का कहिये । 
देखत तव रचना बिचित्र हरि! समुझ्ति म्नहि मन रहिये | 
सृन्य भीति पर चित्र, रंग नहिं, तनु बिनु लिखा चितेरे। 
धोये मिटट न मरइ भीति, दुख पाइश्न एहि तनु हेरे॥ 
रबिकर-नीर बसे अभ्रति दान मकर रूप तेहि माहीं। 
वबदन-हीतव सो ग्रसे चराचर पान करन जे जाहीं॥ 
कोउ कह सत्य, भूठ कह कोऊ, जुगल प्रबल कोउ माने । 
तुलसिदास परिहरे तीनि भ्रम सो आपन पहिचाने ॥ --वि० १११।१-४ 
४... गगन समी र अ्नल जल धरनी । इन्ह कइ नाथ सहज जड़ करनी ।। 

तव प्रेरित माया उपजाए। सृष्टि हेतु सब ग्रंथन्हि गाए।--रा० ५।५६।१-२ 
५.  सुद्ध सत्व समता बिज्ञाना। कृत प्रभाव प्रसन्‍त मन जाना ।॥। 

सत्व बहुत रज कछ रति कर्मा । सब बिधि सुख त्रेता कर धर्मा ॥ 

बहु रज स्वल्प सत्व कछ तामस । द्वापर धर्म हरष भय मानस ॥ 

तामस बहुत रजोगुन थोरा। कलि प्रभाव विरोध चहुँ ओरा ॥ ---रा ० ७४१०४ १-३ 
६. भलेउ पोच सब बिधि उपजाये। गनि गुन दोष बेद बिलगाये॥। 
कहहि बेद इतिहास पुराना । बिधि प्रपंचु गुन अवगुन साना ॥ 
दुख सुख पाप पुन्य दिन राती । साधु असाधु सुजाति कुजाती ॥ 
दानव देव ऊँच अर नीच |अमिश्र सजीवनू माहुरु मीचू॥। 
माया ब्रह्म जीव जगदीसा। लच्छि अलच्छि रंक अवनीसा ॥ 
कासी मग सुरसरि कबि नासा | मरु मारव महिदेव गवासा ॥। 
सरग नरक अनुराग बिरागा। निगम अ्रगम गून दोष बिभागा ।। 
'. जड़ चेतन गुसत दोष मय बिस्व कौनन्‍्ह करतार । 

संत हंस गूस ग्रहहि पथ परिहरि -बारि बिकार।॥ --रा० १६२ दोहा 
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सुनि ससोच कह देवि सुमित्रा । विधि गति वड़ि विपरीत बिचित्रा ।। 
जो सूजि पालइ हरइ बहोरी | वाल केलि सम विधि मति भोरी ॥ 
कौलस्या कह दोसु न काह । करम विव्रस दुख सुख छति लाह |! 
कठिन करम गति जान बिधाता । जो सूत्र असुभ सकल फल दाता ।। 
ईस रजाइ सीम सबरही के । उतपति थिति लय विषहु प्रमीं के ॥। 
देवि मोहबस सोचिग्र वादी। विधिप्रपंच अ्स भ्रचल अनादी ॥-रा० २।२८२। १-३ 
सुत वित नारि भवन परिवारा । होहि जाहि जग बारहि बारा ॥ 
श्रम बिचारि जिय जागह ताता । मिले न जगत सहोदर भ्राता॥|--२० ६।६०।४ 
जोग वियोग भोग भल मंदा। हित अ्नहित मध्यस अम फंदा ।। 
जनमु मरनु जहें लगि जगजाल। संपत्ति विपति करमु अरु कालू।। 
धरनि धामु धनु पुर परिवारू। सरगु नरणु जहँ लगि व्यवहारू ।। 
देखिग्न सुनिश्र गुतिश्न मनमाहीं। मोह मूल परमोरथु नाहीं।। 
सपने होइ भिखारि न॒पु रंक्ु नाकपति होइ। 
जागें लाभु न हाति कछु तिमि प्रपंचु जिश्नें जोइ॥। ---रा० २।६२।३-दो हा 
करम, काल, सुभाउ गृन-दोप जीव जग माया ते, 
सो सभे भौोँहड चकित चहति। 
ईसति - दिगीसनि, जोगीसति, मुतीसनि हू , 
छोड़ति छोड़ाये तें, गहाये तें गहति।। 
सतरंज को सो राज, काठ को सबे समाज, 
महाराज वाजी रची, प्रथम न हति । 
तुलसी प्रभु के हाथ हारिवो-जीतिबों नाथ ! 
बहु बेष, वहु मुख सारदा कहति।॥ --वि० २४६।३-४ 
नस्वर रूप प्रपंच सब देखहु हृदर्या बिचारि।| --रा० ६७७ 
उमा कहीं में अनुभव अपना | सत हरि भजनु जगत सब सपना ॥->रा ० ३॥३ ३१३ 
हैं हरि कस ने हरहु अम भारी । 
जद्यपि म॒षा सत्य भासे जब लगि नहि #पा तुम्हारी ।। 
अर्थ अविद्यमान जानिय संसूति नहि जाइ गोसाई॥। 
बिन बाँचे निज हुठ सठ परवस पर्‌यो कीर की नाई ।। 
सपने व्याधि विविध वाघा जनु सुत्यु उपस्थित आई।॥ 
वैद अनेक उपाय करे जागे बिनु पीर न जाई॥ 
श्रुलि-गुरु-साधु-सुमृति-संमत यह दृश्य भ्रसत दुखका री ।--वि० १२०। १-४ 
हें हरि यह भ्रम की अधिकाई। 
देखत, सुनत, कहत, समुझत संसय संदेह न जाई।। 
जो जग मृषा ताप-तबद-अनुभव होइ कहहु केहि लेखे । 
कहि न जाइ मृगवारि सत्य, भ्रम ते दुख होइ विसेखे ॥। 
सभग सेज सोवबत सपने बारिधि बूड़त भय लागे। 


बश्द तुलसी-दर्शन-मीमांसा 


कोटि नाव न पार पाव सो जब लगि आंपु न जागे ॥। 
ग्रनविचार रमनीय सदा संसार भयंकर भारी। 
सम संतोष दया विब्रेक तें ब्यवहारी सुखकारी ॥। 
तुलसिदास सव विधि प्रपंच जग जदपि भूठ श्रुति गाव । 
रघुपति-भगति, संत-संगति बिनु को भव-त्रास नसावे ।--वि ० १२१ 
१२. सपने नृप कहेँ घटे बिप्रवध बिकल फिरे अश्रघ लागे। 
बाजिमेध सत कोटि करे नहिं सुद्ध होद बिनु जागे।। 
ख्रग महँ सपे बिपुल भयदायक प्रगट होइ अविचारे। 
वहु आयुध धरि बल अनेक करि हा रहि, मरइ न मारे ।। 
निज भ्रम ते रबिकर-संभव सागर अति भय उपजावे। 
अवगाहत बोहित नौका चढ़ि कबहूँ पारन पावे ॥ 
तुलसिदास जग श्रापु सहित जब लगि निरमूल न जाई। 
तब लगि कोटि कलप उपाय करि मरिय तरिय नहिं भाई ॥|-वि० १२२।२-५ 
१३. संसार-कांतार अति घोर, गंभीर, घन, गहन तझरुकर्मंसंकुल, मुरारी। 
बासना वल्लि खर-कंटकाकुल बिपुल, निबिड़ विटपाटवी कठिन भारी॥ 
विबिध चितवृत्ति खग निकर व्येनोलूक, काक बक गृध्र श्रामिष अहारी। 
अखिल खल, निपुण छल, छिद्र निरखत सदा, जीवजनपथिकमन-खेदका री ।। 
क्रोध करि मत्त, मुगराज कंदप, मद-दर्प बृक-भालु अति उप्रकर्मा। 
महिष मत्सर क्र, लोभ शुकररूप, फेर छल, दंभ मार्जारधर्मा।॥ 
कृपट मर्कट विकट, व्यात्र पाखण्डमुख, दुखद मृगब्रात उत्पातकर्त्ता ॥ 
हृदय अवलोकि यह शोक शरणागतं पाहि मां पाहि भो विश्वभर्त्ता ॥ 
प्रबल अहेकार दुरघट महीधर, महामोह गिरि-गृहा निबिड़ांवकारं। 
चित्त बेताल, मनुजाद मन, प्रेतगत रोग भोगोष बुश्चिक-विकारं। 
बिषय-सुख-लालसा दंश-मशकादि, खल मभिल्लि रूपादि सब सर्प, स्वामी। 
तत्र आल्षिप्त तव बिषम माया नाथ, अंध में मंद ब्यालादगामी।। 
घोर अभ्रवगाह भव-आ्रापगा पापजलपुर, दुष्प्रेक्षक, दुसस्‍्तर, अपारा। 
मकर पषड़वर्ग, गोनक्रचक्राकुला, कूल शुभ-अशुभ, दुख तीब्रधारा॥ 
सकल संकट पोच सोचबस सर्बदा दास तुलसी बिषमगहनग्रस्तं । 
त्राहि रघृवंशभूषण कृपाकर, कठिन काल बिकराल कलित्रासत्रस्तं ॥ 
“+विं० ५९।२-६ 
१४, मैं तोहि अब जान्यो, संसार । 
बाँधि न सकहि मोहि हरि के बल, प्रकट कपठ-आ्रागार ॥ 
देखत ही कमनीय, कछ नाहिन पुनि किये बिचार। 
ज्यों कदली तरू मध्य, निहारत कबहूँ न निकरे सार॥ 
तेरे लिये जनम अनेक मैं फिरत ते पायों पार। 
महाघोर-मृग-जल-सरिता महुँ बोरो हों बारहि बार॥ 


चय निका ४१६ 


सुनु खल ! छल बल कोटि किये वस होहि ने भगत उदार। 
महित सहाय तहाँ बसि अब जेहि हृदय न नंदकुमार।। 
तासों करहु चातुरी जो नहिं जानइ मरम तुम्हार। 
सो परि डरे मरे रजु अ्रहि ते बृके नहिं ब्यवहार। 
निज हित सुनु सठ ! हुठ न करहि, जो चहहि कुसल परिवार । 
तुलसिदास प्रभु के दासन्ह तजि भजहि जहाँ मद-मार। --वि० १८८ 


जीव 


१. 


सुनहु तात यह अकथ कहानी। सम्ुझत वसइ ने जाइ वानी ॥। 
ईस्वर अंस जीव अवितासी। चेतव अमल सहज सुखरासी।। 
सो माया वस भाउ गोसाई। वध्यो कीर मर्कट की नाई।। 
जड़ चेतनहि ग्रथि परि गई। जद॒पि मृषा छटत कठिनई॥ 
तब ते जीव भएउ संसारी। छूट न ग्रंथि न होइ सुखारी ॥। 
श्रूति पुरान बहु कहेउ उपाई। छठ न अधिक अधिक ग्ररुफाई ॥ 
जीव हृदय तम मोह ब्रिसेषी। ग्रंथि छूटि किमि परइ न देखी ।। 
“र[० 3।223। 2-४ 
जान अखंड एक सीतावर | मायावस्थ जीव सचराचर ॥ 
जौ सब के रह ज्ञान एक रस | ईस्वर जीर्वाह भेद कहुहु कस | 
माया वस्य जीव अभिमाली | ईस बस्य माया गुनखाती ॥ 
परबस जीव स्ववंस भगवंता। जीव अनेक एक श्रीकंता।। 
मुधा भेद जद्यपि कृत माया। बिनु हरि जाइ न कोटि उपाया ॥--रा ० ७७ ८। २-४ 
माया बस परिछिन्न जड़ जीव कि ईस समान ।। --रा० ७।१११ 
आकर चारि लच्छ चौरासी। जोनि भ्रमत यह जिव अबिनासी ॥। 
फिरत सदा माया कर प्रेरा।काल कर्म सुभाव गुत घेरा।॥ 
कबहुेँंक करि करुना नर देही। देत ईस वबिनु हेतु सनेही ॥॥--रा० ७।४०८।२-३ 
जिव जब तें हरितें विलगान्यो | तब तें देह गेह निज जान्यो।॥। 
भायाबस॒ स्वरूप बिसरायो | तेहि भ्रम तें दारन दुख पायो ॥। 
पायो जो दारुन दुसह दुख, सुख-लेस सप़नेह नहि मिल्यों। 
भव-सूल, सोक अनेक जेहि, तेहि पंथ तू हठि हठि चल्यो ॥ 
वहु जोनि जनम, जरा, बिपति, मतिमंद ! हरि जास्यो नहीं । 
श्रीराम बिनु विश्वाम मूढ़ ! विचार, लखि पायो कहीं ॥॥ 
आनंद-सिंधु-मध्य तव बासा। बिनु जाने कस मरसि पियासा॥। 
मग-भ्रम-बारि सत्य जिय जाती । तहँ तू मगवत भयो सुख मानी ॥। 
तहँ मगन मज्जसि, पान करि, त्रयकाल जल नाहीं जहाँ । 
निज सहज भ्रनुभव रूप तव खल ! भूलि अरब झ्रायो तहाँ॥ 
मिरमल, निरंजन, निरबिकार, उदार सुख ते परिहरयो। 
निःकाज राज बिहाय नृप इंव सपन-कारागृह परथो॥ 


४२० 


तुलसो-दर्शन-मीमांसा 


तें निज करम-डोरि दृढ़ कीन्हीं। अपने करनि गाँठि गहि दीन्‍हीं॥ 
ताते परवस परथो अभागे।ता फल गरभ-वास-दुख झ्ागे।। 
आगे अनेक समृह संसृत उदरगत जान्यों सोऊ। 

सिर हेठ, ऊपर चरन, संकट वात नहिं पूछे कोऊ॥ 
सोनित-पुरीष जो मूत्र-मल कृमिकर्दमावृुत सोवई। 

कोमल सरीर, गँभीर बेदन, सीस धुनि-धुनि रोबई॥ 

तू निज फरम-जाल जहेँ घेरो। श्री हरि संग तज्यों नहिं तेरो।। 
वहुबिधि प्रतिपालन प्रभु कीन्‍्हों | परम कृपालु ग्यात तोहि दीन्‍्हों।॥। 
तोहि दियो ग्यान-विबेक, जनम अनेक की तब खुधि भई। 
तेहि ईस की हों सरन, जाकी विषम माया गुनमई।। 
जेहि किये जीव-निकाय बस, रसहीत दिन दिन अति नई। 
सो करौ बेगि सँभारि श्रीपति, बिपति महं जेहि मति दई।॥। 
पुनि बहुबिधि गलानि जिय मानी । भव जग जाइ भ्जों चक्रपानी॥। 
ऐसेहि करि बिचार चप साथी। प्रसव-पवन प्रेरेड अपराधी।! 
प्रेग्यो जो परम प्रचंद मारुत, कष्ट नाना ते सद्यो। 
सो ग्यान, ध्यान, बिराग, अनुभव जातना-पावक वल्यो ॥| 
अति खेद ब्याकुल, अलप बल, छिंन एक बोलि न आावई। 
तब तीत्र कृष्ट न जान कोठ, सत्र लोग हरपित गावई॥ 
बाल दसा जेते दुख पाये। अति अ्रप्तीम, नहिं जाहि गनाये॥ 
छुवा-व्याधि-वाधा भइ भारी। बेदन नहिं जाने महतारी॥ 
जननी न जाने पीर सो, केहि हेतु भिसु रोदन करे। 
सोइ करे बिविध उपाय, जाते अधिक तब छाती जरै॥ 
कौमार, सैसव अरू किसोर अ्रपार अघ को कहि सके। 
ब्यत्तिरिक तोहि निरदय ! महाखल ! आ्रान कहु को सहि सभी ।॥। 
जोबन जुबती सँग रंग रात्यो। तब तू महा मोह-मंद मात्यों॥ 
ताते तजी धरम-मरजादा। बिसरे तब सब प्रथम बिषादा || 
बिसरे विषाद, निकाय-संकट समुक्तरि नहिं फाठत हियो। 
फिरि गर्भगत-आवतें संसृतिचक्र जेहि होइ सोइ कियो॥ 
कृमि-भस्म-बिट-परिताम तनु तेहि लागि जग बेरी भयो। 
परदार, परधन, द्रोह पर, संसार बाढ़े नित नयो॥। 
देखत ही भाई बिरुधाई। जो तें सपनेहूँ नाहि बुलाई।॥। 
ताके गुन कछ कहे न जाहीं । सो अरब प्रगट देख तनु माहीं॥ 
सो प्रगट तनु जरजर जराबस, ब्याधि सूल सतावई। 
सिर-कंप, इंद्रिय-सक्ति प्रतिहत, वचन काहु ने भावई।। 
गृहपालहू तें अति निरादर, खाननपान न पावई। 


६... है 


ऐसिहु दसा ने बिराग तहँ, तृष्णा-तरंग बढ़ावई।। 


खधनिकत 


सकल, 


2 >>. पिच भर जज >> ५7० आन हे दा ् >> न 
काह का सके मटाभव तर। जनम एक के कछक गन २॥। 


है. रह श्र 


चारि खानि संतत अवगाहीं | अजहुँ न कर विचार सत माही ॥--वि० १३६।१- 


वपुप द्ह्मांड सुप्रबुत्ति लंकादुर्ग,ग रचित मन दनुज मय-रूपधारी। 
विविध कोसौघ, श्रति रुचिर-मंदिर-निकर, सत्वगुण प्रमुख ब्रेकटकका री ।। 
कुनप-अभिमान सागर भर्यकर घोर, विपुल अवगाह, दुस्तर अपारं। 
नेक्र - रागादि - सकुल मनोरथ सकल संग - संकल्प - वीची - विकार !। 
मोह दसमौलि, तद्श्रात अहंकार पराकारिजित काम बिश्वामहारी । 
लोभ अतिकाय, मत्सर महोदर दुष्ट, क्रोध पापिष्ठ-ब्रिबुधांतकारी ॥ 
द्रप दुर्मुख, दंभ खर, अकंपन कपट, दपे मनुजाद मद-सूलपानी। 
श्रमितवल परम दुर्जय निशाचर-निकर सहित पड़वर्ग गोन्‍यातुधानी ।। 
जीव भवदंधत्रि-सेवक विभीषन वचस्धत मध्य दुृष्टाटवी ग्रसितर्चिता। 
नियम-यम सकल सुरलोक-लोकेस लकेस-बस नाथ ! अत्यंत भीता ॥। 
ज्ञान - अवधेस - गृह - गेहिती भक्ति शुभ, तत्र अवतार भूभार-हर्ता। 
भकक्‍त-संकष्ट अवलोकि पितु-वाक््य-कृत गमन किय गहन वेदेहि-भर्ता ॥ 


“+वि० ५८।२-७ 


सुनहु तात अब मानस रोगा। जिल्हतें दुख पार्वाह सब लोगा ।। 
मोह सकल व्याधिन्ह कर मूला। तिनन्‍हतें पुनि उपर्जाह बहु सूला॥ 
काम बात कफ लोभ अपारा। क्राघ पित्त नित छाती जारा।॥। 
प्रीति करहि जौ तीनिउ भाई। उपजइ  सनन्‍्यपरात दुखदाई ॥। 
विषय मनोरथ दुर्गग नाना। ते सब सूल नाम को जाना।॥। 
ममता दादु कंड इरपाई। हर॒प बिषाद गरह बहुताई।॥। 
प्र सुख देखि जरनि सोइ छई । कुप्ट दुष्टता मन कुटिलई॥ 
अहकार भ्रति दुखद डमस्थझा । दंभ कपट भद मात नहरुझा ।। 
तस्‍्ना उदर बृद्धि अति भारी। त्रिविधि ईपना तरुन तिजारी ॥ 
जुग विधि ज्वर मत्सर अविवेका। कहूँ लगि कहों कुरोग अनेका ॥। 

एक व्याधि बस नर मरहि ये असाधि वहु ब्याधि । 

पीड़हि संतत जीव कहूँ सो किमि लहुइ समाधि ।। 

नेम धर्म आचार तप जोय जज्ञ जप दान। 

भेपज पुनि कोटिन्ह नहीं रोग जाहि हरिजान ॥ 
येहि बिधि सकल जीव जग रोगी। सोक हरष भय प्रीति वियोगी | 
मानस रोग कछक मैं गाए। ह॒हि सबके लखि बिरलेन्हि पाए ॥। 
जाने ते छीजहि कछ पापी। नास न पावहि जन परितापी॥ 
बिषय कुपथ्य पाइ अ्रंकुरे। मुनिहु हृदय का नर बापुरे॥ 


है 


कै 


न; 


हज 


““ ० ७१२१११४-७।१६२।॥२ 


जौ निज मन परिहरे बिकारा। 
ती कत द्वैत-जनित संसूति-दुख, संसथ, सोक अपारा ॥ 


२२ 


१०. 


११. 


ल्‍्च्छ 
कि 48 । 
क्र 


तुलसी-दर्शन-मीभांसी 


सत्रु मित्र मध्यस्थ तीनि ये मन कीन्‍्हे बरिआ्राई । 
त्यागन गहन उपेच्छनीय, अहि हाटक तुृत की नाई ।। 

असन वसन पसु बस्तु विबिध बिधि सव मनि महेँ रहजंसे। 
सरग नरक चर अचर लोक बहु वसत मध्य मन तेसे ।। 
बिटप-मध्य पुतरिका, सूत महँ कंचुकि बिनहिं वनाये। 
मन महँ तथा लीन नाना तनु, प्रगटत अवसर पाये।। 
रघपति-भगति-बारि-छालित चित, बिनु प्रयास ही सूभे। 
तुलसिदास कह चित-बिलास जग बूभत बुभत बूक्े ॥ ->वि० १२४ 
माधव ! मोह-फाँस क्‍यों टूटे । 

वाहिर कोटि उपाय करिय, अभ्यंतर ग्रंथि न छूट ॥। 
घृतपुरन कराह श्रंतरगत, ससि प्रतिबिव दिखावे। 
ईंधन अभ्रनल लगाइ कलपसत झ्ठत नास न पावे॥। 
तरू कोटर महँ बस बिहंंग, तरु काठे मरे न जेसे। 
साधन करिय बिचार-हीन मन सुद्ध होइ नहिं तंसे ॥ 
अंतर मलिन बिषय मन अ्रति, तन पावन करिय पखारे। 
मरे न उरग अनेक जतन वलमीकि बिबिध विधि मारे।॥ 
तुलसिदास हरि-गुरु-करुना-बिनु बिमल बिबेक न होई। 
बिनु बिबेक संसार-घोर-निधि पार न पावे कोई॥ ->-वि० ११५ 
मोह जनित मल लाग बिबिध विधि, कोटिहु जतन न जाई। 
जनम जनम अभ्यास निरत चित अधिक अधिक लपटाई।। 
तयन मलिन परनारि निरखि, मन मलिन बिषय संग लागे। 
हृदय मलिन बासना मान मद, जीव सहज सुख त्यागे।। 
परनिदा सुनि खवन मलिन भए बचन दोष पर गाए। 


सब प्रकार मल भार लाग निजनाथ-चरन बिसराए॥ --वि० ८5२।१-३ 
प्रमारथ-पहिचानि-मति लसति विषय लपटानि । 
निकसि चिता तें अधजरति मानहूँ सती परानि ॥ --दो० २५३ 


तब लगि हृदय बसत खल नाना । लोभ मोह मच्छर मद माना ॥। 

जब लगि उर न बसत रघुनाथा। धरें चाप सायक कटि भाथा ।॥ 

ममता तरुन तमी अँधियारी। राग द्वेघ उलूक सुखकारी।॥ 

तब लगि बसति जीव मन माही । जब लगि प्रभु प्रताप रबि नाहीं।।--रा० ५।४७।१-२ 
प्रथम मोह मोहि बहुत बिगोवा । राम बिमुख सुख कबहूँ न सोवा ।। 

नाता जनम करम पुत्ति नाना। किए जोग जप तप मख दाना ।॥। 

कबत जोनि जनमेएउ जहँ ताहीं । मैं खगेस भ्रमि भ्रमि जग माहीं ।। 

देखेउ करि सब करम गोसाईं। सुखी न भएउ' अ्बहि की नाई ॥--रा ० ७॥६६।३-४ 
ऊमरि तह बिसाल तव माया। फल ब्रह्मांड अतेक मिकाया।। 

जीव चराचर जंतु समानता। भीतर बर्साह त जानहिं झाना ।। ““रा० ३१३।३-४ 


खवनिकां ४२१३ 


मोह निसा सबु सोबनिहारा। देखिश्र सपन अनेक प्रकारा ॥--रा० २।६३।१ 
अकल अ्रनीह अनाम अरूपा । अनुभवगमस्य अखंड अनूपा।॥। 
मन गोतीत अ्रमल अझ्बिनासी। निधिकार निरवधि सुखरासी ॥। 
सो ते ताहि तोहि नहिं भेदा। वारि बीचि इब गावहि बेदा ॥ --रा० ७॥१११२-३ 
अहंबाद "मैं ते” नहीं, दुष्ट संग नहिं कोइ। 
दुख ते दुख नहिं ऊपजे सुख ते सुख नहिं होइ ॥--बै० सं० ३० 
मुये मुकुत, जीवत मृकुत, मृकुत मुकुत हूँ वीचु। 
तुलसी सबही तें अग्रधिक गीधराज की मीचु ॥--दो० २२५ 


मोक्ष-साधन--- 


का 


नाना पथ निरबान के नाना बिधान बहु भाँति । 
तुलसी तू मेरे कहे जपु राम-ताम दिन राति ॥--वबि० १९२।४ 
ज्ञान-भगति साधन अनेक, सब सत्य, भूठ कछ नाहीं । 
तुलसिदास हरिक्वपा मिटे भ्रम, यह भरोस मनमाहीं ॥--वि ० ११६।५ 
ध्यान प्रथम जुग मख बिधि दूजे । द्वापर परितोषत प्रभु पूजे ॥ 
कलि केवल मल मूल मलीना। पाप पयोनिधि जन मन मीना ।। 
नाम काम तरु काल कराला | सुमिरत समन सकल जग जाला॥ 
राम नाम कलि अभिमत दाता | हित परलोक लोक पितु माता ॥ 
नहिं कलि करम न भगति बिबेकू। राम नाम अवल्ंवन एक्‌॥ --रा० १।२७।२-४ 
बिनु गुरु होइ कि ज्ञान ज्ञान कि होइ बिराग बिनु । 
गावहि बेद पुरान सुख कि लहिनश्न हरि भगति बिनु ।---रा ० ७८६ 
सेवत साथु हढ्वेत भय भाग। श्रीरघुबीर चरत लय लागे॥ 
देह जनित बिकार सब त्याग | तब फिरि निज स्वरूप अनुराग ॥ 
अनुराग सो निजरूप जो जग तें बिलच्छुन देखिये। 
संतोष सम सीतल सदा दम, देहबंत न लेखिये।॥। 
निरमल निरामय एक रस, तेहि हरष सोक न ब्यापई। 
त्रेलोक़् पावन सो सदा जाकी दसा ऐसी भई।॥--वि० १३६।११ 
भगतिहि ज्ञानहि नहिं कछ भेदा। उभय हराहिं भव संभव खेदा ॥ 
नाथ मुनीस कहाँह कछ अंतर। सावधान सोउ सुनु विहंबर।! 
ज्ञान बिराग जोग बिज्ञाना। ये सब पुरुष सुनहु हरिजाना।॥। 
पुरुष प्रताप प्रवल सब भाँती। अबला अ्रबल सहज जड़ जाती | 
पुरुष त्यागि सक नारिहि जो बिरकक्‍्त मति धीर । 
न तु कामी बिषयाबस बिमुख जो पद रघुबीर ।। 
सोउ मुनि ज्ञान निधान मृगनयनी बिधु मुख निरखि । 
बिकल होहि हरिजान नारि बिस्व माया-श्रगठ।॥। 
इहाँ न पक्षपात कछु राखों। बेद पुराव संत मत भाखों।। 
मोह ने नारि नारि के रूपा । पत्तगारि यह रीति अनूपा || 


४२४ पुलसो-दशन-मोमांसा 


“माया भगति सनहु तम्ह दोऊ। नारि वर्ग जान सब कोऊ।। 
पुनि रघबीरहि भगति पियारी । माया खलू नततेंकी बिचारी॥ 
भगतिहि सानुकूल रघुराया। तातें तेहि डरपति अति माया ।। 
राम भगति निरुपन निरुपाधी | बसइ जासु उर सदा अवाधी।॥। 
तेहि विलोकि माया सकुचाई | करि ने सकइ कछछ निज प्रभुताई ।॥| 
अस्त बिचारि जे मुनि त्िज्ञानी | जाचहि भगति सफल सुख खानी ॥। 
->]० 3।2?५।७३-३७।११६५। ४ 
४, राम भजत सोइ मुकुति गुसाई । अभ्रवइच्छित ग्राव वरिश्राई ।। 
जिमि थल विनु जल रहि त सकाई । कोटि भाँति कोउ करे उपाई ॥ 
तथा मोक्ष सुख सन खगराई। रहि न सके हरि भगति बिहाई ! 
अ्रस बिचारि हरि भगति सयाने। मुक्ति निरादर भगति लुभाने ॥। 
भगति करत बिनु जतन प्रयासा | संसृति मूल अविद्या नासा।॥। 
भोजन करिय्र तप्ति हित लागी। जिमि सो असन पचइ जठरागी ॥। 
स॒ हरि भगति सुगम सुखदाई । को श्रस मूढ़ न जाहि सोहाई ॥। 
सेवक सेब्य भाव बितु भव न तरिय उरगारि ॥। ““६।११६।२-दोहा 


राम भगति चितामनि सुंदर । बर्स गरुड़ जाके उर अंतर।। 

परम प्रकास रूप दिन राती। नहिं कछ चहिग्न दिया घृत बाती ॥ 

मोह दरिद्र निकट नहिं आवा । लोभ बात नहीं ताहि बुझावा ॥। 

प्रबल ग्रविद्या तम मिटि जाई। हार्रह सकल सलभ समुदाई॥ 

खल कामादि निकट नहिं जाहीं । बसे भगति जाके उर माही ।। 

गरल सुधा सम श्ररि हिंत होई। तेहि मनि बिन सुख पाव न.कोई ।। 

ब्यापहि मानस रोग न भारी। जिन्हके बस सब जीव दुखारी ।॥। 

राम भगति मनि उर बस जाक॑। दुख लवलेस न सपनेहेँ तारे ॥-रा० ७॥१२०। १-४ 
५. जे अ्सि भगति जानि परिहरहीं। केवल ज्ञान हेतु श्रम करहीं।। 

ते जड़ कामधेनु गृह त्यागी । खोजत आकु फिरहि पय लागी ।। 

सुनु खगेस हरि भगति बिहाई। जे सुख चाहहि आन उपाई ।॥। 

ते सठ महासिधु बिन तरनी। पेरि पार चाहहि जड़ करनी ॥-रा० ७।११४॥१-२ 
६. कमठ पीठि जामहि वरु बारा। बंध्यासुत बढ काहुहि मारा।॥ 

फूलहि नभ बरु बहु विधि फूला । जीव न लह सुख हरि प्रतिकूला ॥। 

तृषा जाइ बरु मृगजल पाना । बरु जार्माह सस सीस बविषाना !। 

प्रंथकार बरु रबिहि नसावे। राम बिमुख न जीव सुख पावे ।॥ 

हिम तें अनल प्रगंट बरु होई। बिमुख राम सुख पाव न कोई ।। 


के “>रा० ७।१२२।८-१० 
८ रामचंद्र के भजन बिन जो चह पद निरबान। 


ज्ञानवंत अभ्रपि सो नर पसु बितु पूँछ विधान ।॥। 


चेयलिका 


>> 


कमर कक 


ऐसा 


तीर्थाटन साधन समुदाई | जोग विराम ज्ञान निषुनाई। 
ब्रत दाना। संजम दम जप तप सख नाना ॥ 

सेवकाई । विद्या विनय विवेक वड़ाई॥ 
जहे लगि साधन बेद वखानी । सब कर फल हरि भगति 


नाना कर्म धर्म 
भूत दया द्विज 


राकांपति पोडस उर्थ्रद्रि 
कल गिरिन्ह दव लाइए विनु रविर 


४ 


श्रीहरि-गुरुपदफमल भजहु मन तजि अभिमान । 
जेहि सेवत पाइय हरि सुख-निधान भगवान |॥। 
परिवा प्रथम प्रेम बिनु राम-मिलन अति दूरि। 
जद्यपि निकट हृदय निज रहे सकल भरिपूरि॥। 
दुइज हत-मत छाँड़ि चरहि महि-मंडल धीर। 
विगत-मोह-माया-मद हृदय वसत रघुबीर ॥ 
तीज त्रिगुल-पर परम पुरुष श्रीरमन मुकुंद। 
गुन सुभाव त्यागे विनु दुरलभ परमानंद॥।। 
चौथि चारि परिहरहु वुद्धि-मत-चित-अ्रहकार | 
बिमल विचार परम पद निज सुख सहज उदार ।। 
पाँचइ पाँच परस, रस, सब्द, गंध अ्रु रूप। 
इन्हू कर कहा न कीजिये, वहुरि परब भव-कूप ॥ 
लाठि पड़बरग करिय जय जनकसुता-पति लागि। 
रघुपति-क्ृपा-बारि बिनु, नहिं बुताइ लोभागि |। 
सातें सप्तधातु-निमित तनू करिय विचार । 
तहि तनु कर अब एक फल कीजिय पर-उपकार।। 
आठई आठ-प्रकृतिपर निबिकार श्रीराम। 
केहि प्रकार पाइय हरि, हृदय वर्साहि बहु काम ॥ 
नवमी नवद्वार-पुर वसि जेहि न श्राप भल कीन्‍्ह । 
ते नर जोनि अनेक भ्रमत दारुन दुख लीन्ह ॥ 
दसहि दसहु कर संजम जो न करिय जिय जानि। 
साधन बुथा होई! सब मिलहिं न सारंग-पानि॥ 
एकादसी एक मन बस केसेहु कीरि जाइ। 
सोइ ब्रत कर फल पावे आवागमन नसाइ ॥ 
द्वाद्सि दान देहु अ्रस अ्रभय होइ त्रेलोक। 
पर-हित-निरत सो पारत बहुरि न ब्यापे सोक ॥ 
तेरसि तीमि अ्रवस्था तजहु भजहु भगवंत। 


ताहइताव भ्रंरुशाइ। 
जा 


न जद || ० >रा ० 


343%८ 


वबाचा ॥ >>राण० 


। 


था शक जीन 
शरद 


है. 


बंर्द 


घैम-#ू 
१. 


-६ 


तू जसी-दर्शन-लोर्मांसा 


सन-क्रम-ब बन-प्रगो चर, व्यापक, बव्याप्य, अनंत ॥। 
चौदसि चौदह भुवत अचर-चर-रूप ग्रोपाल। 
भेद गये बिनु रब॒ुपति अति न हरहिं जग जाल | 
पूरी प्रेम-भगति-रस हरि-रस जानहि दास । 
सम सीतल गतमान-नानरत विषय-उदास ॥ 
त्रिबिध सूल होलिय जारिय, खेलिय अस फाग । 
जो जिय चहसि परम सुख तो इहि मारग लाग ॥॥ 
श्रति-पुरान-बुध-संमत चाँचरि चरित मुरारि। 
करि बिचार भव तरिय, परिय न कबहु जमधारि |। 
संसय-समत, दमन-ढदूख, सुखनिधान हरि एक। 
साधु-कपा बिनु मिलहि नहिं, करिय उपाय अनेक ।। 
भव-सागर कहाँ नाव सुद्ध संतन्ह के चरन। 
तुलसिदास प्रयास विनु मिलहि राम दुखहरत ।॥| ->वि० २०३ 


सुनहु सखा कह कृपतिधान। । जेहि जय होइ सो स्यंदन आना ॥। 
सोरज धीरज तेहि रथ चाका। सत्य सील दृढ़ ब्वजा पताका ॥ 
वल विबेक दम परहित घोरे । छमा कृपा समता रजु जोरे॥ 
ईस भजन्‌ सारथी सुजाना। विरति चर्म संतोप क्ृपाना ॥ 
दान परस बुधि सक्ति प्रचंडा । वर बिज्ञान कठित कोदंडा ॥ 
अमल अचल मन त्रोत समानता | सम जम नियम सिली मुख नाना ।॥। 
कवच अभेद बिप्र गुर पूजा। येहि सम विजय उपाय न दूजा ।। 
सेखा धर्ममय अस रथ जाके। जीतन कहूँ न कतहेँ रिपु ताकें ॥ 
महा अ्रजय संसार रिपु जीति सके सो बीर॥ 


जाके अस रथ होइ दृढ़ सुनहु सखा मति धीर।॥ ---रा० ६॥८०।२-दोहा 
के जूभिबों के वृभझिबों दान कि काय कलेस। 
चारि चारु प्रलोक पथ जथा जोग उपदेस ॥ -+-दो० ४५? 


सोचिश्न बिप्र जो बेद बिहीना | तजि निज धरमु बिषय लयलीना ।। 
सोचिश्र नृपति जो नीति न जाना। जेहि न प्रजा प्रिय प्रान समाना ।। 
सोचिश्र बयसु कृपत धनवानू। जो न अ्रतिथि सिव भगति सुजानू।॥। 
सोचिश्र सुद्र बिप्र अ्रवमानी। मुखर मानप्रिय ज्ञान गुमानी।। 
सोचिग्म पुनि पतिबंचक नारी। कुटिल कलह॒प्रिय इच्छाचारी | 
सोचिश्न बटु निज ब्रतु परिहरई । जो नहिं गुर आयेसू अनुसरई।॥। 
: सोचिश्र गृही जो मोह बस करइ करमपथ त्याग । 
सोचिश्र जती प्रपंच रत बिगत बिबेक बिराग॥। 
बेषानस सोइ सोचइ जोगू। तपु बिहाइ जेहि भावइ भोगू | 


क्षोचिश्म पिसुत भ्रकारन क्रोधी । जननि जनक गर बंधु बिरोधी॥। 


सपयनिका 


सब बिधि सोचिग्र पर भ्रपका री । निज तनु पोषक निरदय भारी ॥| 
सोचनीय सबहीं बिधि सोई। जो न छाड़ि छलु हरि जनु होई॥ 


है:श श्‌ | 


“० २।॥१७२।२०-२।१७३।२ 


शान-- 


] 


>च् 


2. 


बहु प्रकार तेहि ज्ञान सुनावा | देह जनित अभिमान छड़ावा ॥--रा० ४२८५। 
भएउ प्रकास कतहुँ तम नाहीं। ज्ञान उदय जिमि संसय जाहीं |--रा ० ६।४७।२ 


श्रस संयोग ईस जब करई। तबहु कदाचित सो निरुप्नरई ॥ 
सात्विक श्रद्धा धेनु स॒ुहाई ।जों हरिकृपा हृदयँ वस आई 
जप तप ब्रत जम नियम अपारा। जे श्रुति कह सुभ धर्म अ्रचारा ॥ 
तेइ तृन हरित चरे जब गाई। भाव बच्छ सिसु पाइ पेन्हाई॥ 
नोइ निवृत्ति पात्र बिस्वासा। निर्मेल मत अहीर निज दासा ॥ 
परम धर्ममय पय दुहि भाई । अवटठइ झनल अ्रकाम बनाई॥। 
तोष मरुत तब छमा जुड़ावे। धृति सम जावनु देइ जमावें ॥ 
मुदिता मर्थ बिचार मथानी। दम ग्रधार रजु सत्य सुबानी ॥। 
तब मथि काढ़ि लेइ नवनीता | बिमल बिराग सुभग सुपुनीता ॥ 

जोग अगिनि करि प्रगट तव कम सुभासुभ लाइ । 

बुद्धि सिरावे ज्ञान घृत ममता मल जरि जाइ।॥। 

तब बिज्ञानरूपिनी बुद्धि बिसद घृत पाइ। 

चित्त दिया भरि धरे दृढ़ समता दिश्वटि बनाइ ॥ 

तीति अवस्था तीनि गून तेहि कपास ते काढ़ि । 

तूल' तुरीय सेवारि पुनि बाती करइ सुगाढ़ि ।॥। 

येहि बिधि लेसइ दीप तेजरासि बिज्ञानमय। 

जातहि तासु समीप जरहि मदादिक सलभ सत्र ।। 
सोहमस्मि इति बृत्ति अखंडा। दीप सिखा सोइ परम प्रचंडा ।। 
आतम अनुभव सुख सुप्रकासा | तब भव मूल भेद भ्रम नासा ।। 
प्रबल अधिद्या कर परिवारा। मोह आदि तम मिट॒ह्ट अपारा || 
तब सोइ बुद्धि पाइ उजिश्मारा । उर गृह बेठि ग्रंथि निरुप्रारा || 
छोरन ग्रंथि पाव जाँ सोई। तो यह जीव कृतारथ होई॥ 
छोरत ग्रंथि जानि खगराया। विघष्त अनेक करइ तब माया ।। 
रिद्वि सिद्धि प्रेरइ बहु भाई। बुद्धिह लोभ दिखावहि आई || 
कल बल छल करि जाहि समीपा । अंचल बात बुझार्वाह दीपा।। 
होइ बुद्धि जो परम सयानी | तिन्‍्ह तनु चितव न भ्रगनहित जानी ।। 
जां तेहि बिघन बुद्धि नहि बाधी । तौ बहोरि सुर करहि उपाधी | 
इंद्ी द्वार भरोखा नाना। तहेँतहे सुर बेठे करि थाना ।। 
ग्राववत देखहि बिषय बयारी। ते हछठि देहि कपाट उघारी॥। 
जब सो प्रभंजन उर गृह जाईं। तबाह दीप बिज्ञात बुकाई॥ 


शक 


न्श्प 
| 


हुलसी -दशे नन्मी सास! 


ग्रंथि न छूटि मिठा सो प्रकासा । बुद्धि विकल भइ विषय बतास। ।। 
इंद्रिन्ह सुरन्ह न ज्ञान सोहाई। विपय भोग पर प्रीति सदाई।। 
विपय समीर बुद्धि कृत भोरी । तेहि बिधि दीप को वार बहोरी ।। 
तब फिरि जीव बिविध विधि पार संसूति क्लेस | 
हरि माया अ्रति दुस्तर तरि न जाइ विहंगेस ।। 
कहत कठिन समुझत कठिन साधत कठिन विबेक । 
होइ घुनाच्छर न्याय जॉौं पुनि प्रत्यूह अनेक ॥ 
ज्ञानपंथ कृपात का धारा। परत खगेस होइ नहि बारा ।। 
जौ निबिष्न पंथ निबंहई। सो कैवल्य परमपद लहई ॥ 
अति दुर्लभ कैवल्य परम पद । संत पुरात निगम झागम बद ।। 
“ारािण 3।१११७।८-३।१ १ ६।२ 
बाक्य ज्ञान अत्यंत निपुन भव पार न पावे कोई॥। 
निसि गृहमध्य दीप की बातन्ह तम निवृत्त नहिं होई ॥। 
जैसे कोउ इक दुखित दीन अति अ्रसन-हीन दुख पा ।। 
चित्र कलपतरु कामधेतु मृह लिखे न बिपति नसावे ॥ 
पटरस बहु प्रकार भोजन कोउ दिन अरु रेनि बखाने | 
बिनु बोले संतोष-जनित सुख खाइ सोइ पे जाने।। 
जब लगि नहि निज हृदि प्रकास, अरु विषय ग्रास मत माही ।। 
तुलसिदास तब लगि जग जोनि भ्रमत सपनेहु सुख नाहीं।। ->वि० १२३।२-५ 


प्रीति राम सों नीति पथ चलिय राग रिस जीति । 
तुलसी संतन के मते इहे भगति की रीति ॥-दो० ८६ 
राम बाम दिसि जानकी, लषनु दाहिनी ओर। 
ध्यान सकल कल्यानर्मय, सुरतरु तुलसी तोर ॥--रा० प्र० ७।३।७ 
साखी सबदी दोहरा कहि किहनी उपखान। 
भगति निरूपाहि भगत कलि निरदहि बेद पुरान ।|--दों ० ५५४ 
तुलसी परिहरि हरि हरहिं पाँवर पूर्जाह भूत | 
अंत फजीहत होहिंगे गनिका के से पूृत ॥--दो० ६४५ 
जातें वेगि द्रवउँ मैं भाई। सो मम भगति भगत सुखदाई।। 
सो सुतंत्र अवलंब ने आवा। तेहि आधीन ज्ञात बिज्ञाना॥ 
भगति तात अनुपम सुख मुला । मिलइ सो पंत होइ अनुकूला।। 
भगति के साधन कहां बखानी। सुगम पंथ मोहि पावहि प्रानी ॥ 
प्रथमहि बिप्र चरन अति प्रीती। तिज निज कर्म निरत खुंति रीती॥ 
येहि कर फल पुनि विषय विरागा । तब मम धर्म उपज अनुरागा | 
सखवनादिक नव भगति दृढ़ाहीं। मम लीला रतति श्रति मन माहीं ॥ 
संत चरत पंकज अतिप्रेमा । मत क्रम बचने भजन दृढ़ मेमा।। 


चयनिका ४२६ 


ल्द 


गुरु पितु मातु बंधु पति देवा। सब मोहि कहें जाने दृढ़ सेवा ॥ 
मम गुन गावत पुलक सरीरा। गदगद गिरा नयन बह नीरा॥ 
काम आदि मंद दंभन जाके। तात निरंतर बस मैं ताके ।। 

बचन कर्म मत मोरि गति भजनु करहि निहकाम । 

तिनके हृदय कमल महुँ करों सदा विश्राम॥ --रा० ३।१६।१-दोहा 
नवधा भगति कहाँ तोहि पाहीं | सावधान सुनु धरू मन माहीं ।। 
प्रथम भगति संतन्‍्ह कर संगा। दूसरि रति मम कथा प्रसंगा | 

गुर पद पंकज सेवा तीसरि भगति अमान। 

चोथि भगति मम गुत गन करइ कपट तजि गान ॥ 
मंत्र जाप मम दृढ़ बिस्‍स्वासा। पंचम भजनु सो बेद प्रकासा |। 
छुठ दम सील बिशरति बहु कर्मा | निरत निरंतर सज्जन धर्मा। 
सातव सम मोहिमय जग देखा । मो तें संत भ्रधिक करि लेखा ।। 
आठव जथालाभ संतोषा | सपनेहु नहिं देखइ पर दोषा || 
नवम सरल सव सन छल हीना । मम भरोस हिग्नेँ हरष न दीना ।। 
नत्र महँ एकौ जिन्हे के होई । नारि पुरुष सचराचर कोई ।। 
सोइगतिसय प्रिय भामिनि मोरें । सकल प्रकार भगति दृढ़ तोर ।। 

-“रा० ३।३५।४-३।३६९।४ 

जिन्ह के थवन समुद्र समाना। कथा तुम्हारि सुभग सरि नाना ॥। 
भराहि निरंतर होहि न पूरे। तिन्‍्ह॒के हिय तुम्ह कहे गृह रूरे॥ 
लोचन चातक जिन्ह करि राखे | रहहि दरस जलधर अभिलाणे || 
निदर्राह सरित सिधु सर भारी । रूप ब्रिदु जल होहि सुखारी !। 
पिन्ह के हृदयें सदन सुखदायक । बसहु बंधु सिय सह रघनायक्र ॥। 

जम तुम्हार मानस बिमल हंसिनि जीहा जासु। 

मुकताहल गून गन चुनइ राम बसहु मन तासु॥ 
प्रभु प्रसाद सुचि सुभग सुवासा | सादर जासू लहइ नित नासा ॥ 
तुम्हहि निवेदित भोजन करहीं | प्रभु प्रसाद पदु भूषन धरहीं ॥ 
सीस नवहिं सुर गुर द्विज देखी । प्रीति सहित करि विनय विसेषी ।॥। 
कर नित करहि राम पद पूजा राम भरोस हृदयें महिं दूजा॥ 
चरन राम तीरथ चलि'जाहीं। राम बसहु तिनन्‍ह के मन माही ।॥। 
मंत्रराजु नित जर्पाह तुम्हारा । पूर्जाहि तुम्हहि सहित परिवारा ॥ 
तरपन होम करहिं विधि नाना | बिप्र जेंवाइ देहि बहु दाना ।॥ 
तुम्ह तें अधिक गुराहि जिश्न जानी । सकल भाय सेवहि सनमानी । 

सबु करि माँगहि एकु फलु राम चरन रति होठ। 

तिन्‍्ह के मन मंदिर बसहु सिय रघुनंदन दोउ।। 
काम कोह मंद मान ने मोहा | लोभ न छोभ न राग न द्रोहा ॥। 
जिन्‍्ह के कपट दंभ नहिं माया। तिन्‍्ह के हृदर्यं बसहु रघुराया ॥ 


४३० तुलसी-दर्शन-सी मांसा 


सब क प्रिय सब के हितकारी | दुख सुख सरिस प्रसंसा गारी॥ 
कहहि सत्य प्रिय ववन विचारी । जागत सावत सरन तुम्हारी ॥। 
तुम्हहि छाँड़ि गत्ति दूमरि नाहीं। राम बसहु तिनन्‍्ह के मन माहीं ।। 
जननी सम जानहि पर नारी । धनु पराव विष ते विष भारी ।। 
जे हरपपाहि पर संपत्ति देखी | दुखित होहि पर विपति बिसेपी॥ 
जिन्हहि राम तुम्ह प्रात पिग्नारे । तिन्‍्ह के मन सुभ सदन तुम्हारे ॥ 

स्वामि सखा पितु मातु ग्र जिन्ह के सब तुम्ह तात । 

मन मंदिर तिन्‍ह कें बसहु सीय सहित दोउ भ्रात ॥ 
अवगुन तजि सब के गुन गहहीं। विप्र धेनु हित संकट सहहीं ।। 
नीति निपुन जिन्ह कइ जग लीका। घर तुम्हार तिन्ह कर मनु नीका ।। 
गुन तुम्हार समुझभइ निज दोसा । जेहि सब भाँति तुम्हार भरोसा ॥। 
राम भगत प्रिय लागहि जेही | तेहि उर बसहु सहित बदेही ।। 
जाति पाँति धन धरमझ बढ़ाई । प्रिय परिवार सदन सुखदाई ॥। 
सब तजि तुम्हहि रहद लउ लाई। तेहि के हृदय रहहु रघुराई॥। 
सरगु नरकु अपवरग समाना | जहँ तहँ देख घरें घनु बाना॥। 
क्रम बचन मत राउर चेरा। राम करहु तेहि के उर डेरा॥ 

जाहि न चाहिग्र कबहँ कछ तुम्ह सन सहज सनेहु । 

वसहु निरंतर तासु मन सो राउर निज गेहु ॥--रा० २।१२८।२-२।१३१ 

७. कहहु भगति पथ कवन प्रयासा । जोग न मख जप तप उपवासा।। 

सरल सुभाव न मन कुटिलाई | जथालाभ संतोष सदाई।। 
मोर दास कहाइ नर आासा। करइ तो कहहु कहाँ बिस्वासा ॥ 
बहुत कहाँ का कथा बढ़ाई। येहि आचरन बस्य मैं भाई।। 
बैरन बिग्रह आस न त्रासा। सुखमय ताहि सदा सब आासा ।। 
ग्रनारंभ अनिकेत अमानी। अ्नघ अरोपष दक्ष बिज्ञानी॥। 
प्रीति सदा सज्जन संसर्गा। तृन सम बिषय स्वर्ग अपबर्गा ॥ 
भगति पक्ष हुठ नहिं सठताई। दुष्ट तक॑ सब दूरि बहाई॥ 

मम गुन ग्राम नाम रत गत ममता मद मोह | 

ता कर सुख सोइ जानइ परानंद संदोह॥ --रा० ७।४६।१-दोहा 

८५... जो मन भज्यो चहे हरि सुर तर । 

तो तज बिषय-बिकार, सार भज, श्रजहूँ जो में कहों सोइ करु ॥ 
सम, संतोष, बिचार बिमल ग्रति, सतसंगति, ये चारि दृढ़ करि धर ॥। 
काम-करोध अ्रु लोभ-मोह-मद राग-द्ेष निसेष करि परिहरु।। 
श्रवन कथा, मुख नाम, हृदय हरि, सिर प्रनाम, सेवा कर अनुसरु ॥ 
नयननि निरखि क्ृपा-समुद्र हरि अग-जग-रूप भूप सीताबरु॥ 
इहे भगति, बेराग्य-ज्ञान यह, हरि-तोषन यह सुभ ब्रत आचर॥ 
तुलसिदास सिव-मत मारग यहि चलत सदा सपनेहुँ नाहिन डर ॥ >-वि० २०५ 


चप निका ४३१ 


९. 


ऐसी आ्रारती राम रघुवीर की करहि मत । 
हरन दुखदुद गोविंद आनंद घन॥। 
अ्चर चर रूप हरि, सरवगत, सरवदा वसत, इति बासना धूप दीजे। 
दीप निजबोध, गत-कोह-मद-मोह-तम, प्रौढ़ अभिमान चितवर्ति छीजे ॥ 
भाव अतिसय विसद प्रवर ूंवेद्य सुभ श्लीरमसन परम संतोषकारी। 
प्रेम तांबूल, गतसून संसथ सकल, बिपुल भव-बासना-बीज-हारी ॥ 
असुभ-सुभ-कर्म-घृत, करने दस वर्तिका, त्याग परावक्र सतोगुन प्रकास । 
भक्ति-वैराग-विज्ञान दीपावली, अधि नीराजनं जग-निवास॥ 
बिमल हृदि भवन कृत सांति-पर्यक्त सुभ सबत बिश्वाम श्रीरामराया । 
क्षमा करुता प्रमुख तत्र परिवारिक्ता, यत्र हरि तत्र नहिं भेदमाया॥। 
ग्रारती तिरत सनकादि थ्रूति सेष शिव देवरिपि अखिल मुनि तत्वदरसी । 
करे सोइ तरै, परिहरे कामादि मल, बदति इति श्रमल-मतिदास तुलसी ।। -“वि० ४७ 
को भरिहे हरि के रितएँ, 
रितवे पुनि को हरि जों भरिहे। 
उथपै तेहि को जेहि रामु थपे, 
थपिहे तेहि को हरि जौं टरिहे। 
तुलसी यहु जानि हिएँ अपने 
सपने नहिं कालहु तें डरिहे। 
कुमयाँ कछ हानि न औरन की, 
जो पै जानकीताथु मया करिहै॥ --कंवि० ७।४७ 
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काव्यादर्श 

काव्यानुशासन 
काव्यानुशासन 

किराताज नीय 

कमा रसम्भव 

कमंपुराण 

केनोपनिषद्‌ 

कोषीत किब्नाह्म णोपनिषद्‌ 
भरे क्रिटीक श्रॉफ़ डिफ़रेन्स 
गरुडपुराण 

गीतगोविन्द 

गीता (भगवदगीता ) 


गीता पर गूढा्थंदीपिका 
(मधुसूदन सरस्वती का भाष्य ) 
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गोता प्रंस, गोरखपुर 

पॉल डंविड देवनंदन 

लट॒र वर्थ प्रेस, लन्दन; १६५० ई० 

विश्वनाथ 

विद्याविलास प्रेस, गोपाल मंदिर लेन, 
बनारस; १६२३ ६० 
भिखारीदास; सं०-जवाहरलाल चतुर्वेदी 
कल्याणदास ऐन्ड ब्रदर्स, ज्ञानवापी, वाराणसी 
मम्मट 
आनंदाश्रम प्रेस, पूना; १६२१ ई० 
राजशेखर 

श्रोरिश्रन्टल इन्स्टीट्यूट, बड़ौदा; १६३४ ई० 
दण्डी 

मास्टर खेलाड़ी लाल ऐन्ड सनन्‍्स, बनारस 
बाग्भट 

निर्णय सागर प्रेस, बम्बई; १६१५ ई० 

हेम चन्द्र ह 

निर्णय सागर प्रेस, बम्ब्ई, १६३४ ई० 
भारवि 

निर्णय सागर प्रेस, बम्वई 

कालिदास 

तिर्णय सागर प्रेस, बम्बई 

वेकटेश्वर प्रेस, बम्बई; सं० १६८३ 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००८ 
'ईशाच्यष्टोत्तरशतोपनिषद:' में संकलित 
प्रस्तावता---एस० एस० सुर्यनारायण शास्त्री 
तथा टी ०एम ०पी ० महादेवन्‌ 

मद्रास यूनिवर्सिटी; १६३६ ई० 

व्यास 

वेंकटेश्वर प्रेस, बस्बई 

जयदेव 

प्र०-वबी० राम स्वामी शास्त्रुलु ऐन्ड सन्‍्स, 
नेताजी सुभाषचन्द्र बोस रोड, मद्रास-१ 
गीता प्रेस, गोरखपुर 

मधुसूदन सरस्वती 
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गीता' पर ज्ञानेश्वरी 
(हिन्दी ज्ञानेश्वरी ) 


गीता पर रामानुज-भाष्य 
गीता' पर दद्धूरानन्दी व्याख्या 
गीता' पर शाडूरभाष्य 
गीता-रहस्य 


(हिंदी-अनुवाद ) 


गोस्वामी तुलसीदास 


गोस्वामी तुलसीदास 


गोस्वामी तुलसीदास की समन्वय-साधना 


गोस्वामी तुलसीदास--रत्नावली की जीवनी 
और रचना एवं सृकरखेत के तादात्म्य तथा 
इतिवृत्त के विशिष्ट परिचय से समन्वित 
गोस्वामी तुलसीदास के जन्म-स्थान, अविर्भाव- 
काल, परिवार, व्यक्तित्व श्रादि का आलोच- 
नात्मक अध्ययन (अप्रकाशित ) 

[आगरा विश्वविद्यालय की डी० लिट० उपाधि 
के लिए स्वीकृत शोधप्रबंध | 

गौडपाद-कारिका 


घनानंद-कवित्त 


चन्द्रालोक (तृतीय संस्करण ) 


लुलसी-दरशन-मीर्मासा 


प्र--छोटेलाल मुरारका, नं ०३८, थिएटर रोड, 
कलकत्ता 

ज्ञानेश्वर 

ग्रनु:-राम चन्द्र वर्मा 

हिन्दी-साहित्य-कुटीर, बनारस; सं० २०१० 
रामानुज 
गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००८ 

दद्धूरानन्द 

अच्युतग्रनथमाला-कार्यालय, काशी ; सं० २०१० 
दद्धूराचाय 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००८ 

वाल गंगाधर तिलक 

अनु ०-माधव राव सप्रे 

प्र०-जयंत श्रीधर तिलक, ५६८ नारायण पेठ, 
पूना-२; १६५६९ ई० 

रामचंद्र शुक्ल, पं ० 

नागरी प्रचारिणी सभा, काशी ; सं० २००८ 
स्यामसुंदरदास और पीतांबरदत्त वडथ्वाल 
हिंदुस्तानी एकेडमी, उत्तर प्रदेश, इलाहाबाद; 
१६९५२ ई० 

ब्योहार राजेन्द्र सिह 

तागरी प्रचारिणी सभा, काशी 


रामदत्त भारद्वाज, डा ० 


गौडपादाचार्य 

दे०-माण्ड्क्योपनिषद्‌ 

घनानंद, सं ०-विश्वनाथ प्रसाद मिश्र, पं ० 
सरस्वती मंदिर, जतनबर, बनारस; सं० २००० 


जयदेव 


गुजराती प्रिन्टिंग प्रेस, एलफ़िन्स्टन सकेल,बस्बई 


ग्रथ-सूची 


चिन्तामणि 


छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ 
छातन्‍्दोग्योपनिद्‌ पर शाद्भ.रभाप्य 
जयाख्यसंहिता (प्रथम सं० ) 
जाबालोपनिषद्‌ 


जायसी के परवर्ती हिन्दी-सुफ़ी कवि झौर काव्य 


जायसी-ग्रंथावली 
तत्त्वत्रय (भाष्योपब हित ) 
तत््वदीप (सप्रकाश ) 


तत्वदीप पर ग्रवरणभंग 
तत्त्वमुक्ताकलाप 


तत्ववशारदी (व्यासभाष्य पर) 
तत्वस इख्यान 


तत्वसड-ख्यानटीका 


तत्त्वसन्दर्भ 
तत्वोपदेश 


(प्रकरणपंचक में संकलित ) 
तन्त्रालोक (प्रथम संस्करण ) 


तकंभाषा 


तात्यबेदीपिका (वेदाथसंग्रह पर) 
तातर्यप्रकाश (योगब्रासिष्ठ पर) 
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रामचंद्र शुक्ल; पं० 

इंडियन प्रेस लिमिटेड, प्रयाग; १६५३ ई० 
गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २०११ 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २०११ 
ओरिएन्टल इन्स्टीट्यूट, बड़ौदा 
“ईश्ाद्यष्टोत्तशतोपनिषद:' में संकलित 
सरला शुक्ल, डा० 

लखनऊ विद्वविद्यालय, लखनऊ; स॑० २०१३ 
सं०-रामचंद्र दक्‍ल, पं ० 
तागरी प्रचारिणी सभा, काशी ; सं० २०१३ 
लोकाचार्य 

चोौखस्बा संस्कृत सिरीज, बनारस ; १६३८५ ई० 
वल्लभाचार्य 
विद्याविलास प्रेस, बनारस 

पुरुषोत्तम; दे०-तत्त्वदीप 
वेंकटनाथ देशिक (वेदान्तदेशिक ) 
मेडिकल हाल प्रेस, काशी 
वाचस्पति मिश्र 

दे०-योगसूत्र पर व्यासभाष्य' 
मध्व; 

दे०--ततत्वसड्ख्यानटीका' 

जयती थे 

तिरुमल-तिरुपति देवस्थान प्रेस, तिरुपति; 
१६५४ ६० 

जीव गोस्वामी 

अच्युतग्रन्थमाला-कार्यालय, काशी 
गड्ूराचार्य 


अभिनवगुप्त 
काब्मीर सिरीज झ्ॉफ़ टेक्स्ट्स 
ऐन्ड स्टडीज़ 
केशव मिश्र 
जी० रामचन्द्र एण्ड कम्पनी, बुधवार पेठ, पूना; 
१६१७ ६० 
सुदर्शन भट्ट, दे०-वेदार्थसं ग्रह 
दे०--योगवासिष्ठ' 
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तुलसीदास 
तुलसीदास (तृतीय संस्करण ) 


तुलसी के चार दल, पुस्तक पहली 


तुलसी-ग्रंथावली (तीसरा खंड ) 
तुलसीदास का कथाशिल्प 


तुलसीदास और उनका काव्य 
तुलसीदास ओर उनका युग 


तुलसीदास : जीवनी और विचारधारा 
(अ्रप्रकाशित ) 

[पटना विश्वविद्यालय की पी-एच० डी० 
उपाधि के लिए स्वीकृत शोधप्रबंध | 
तुलसी-साहित्य-रत्नाकर अ्रथवा 

महाकवि तुलसीदास 


तैत्तिरीयारण्पक (कृष्णयजुरवेंदीय ) 
[सायणाचार्य-विरचित-भाष्य-समेत | 
दि थियॉलॉजी श्रॉफ तुलसीदास 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 
तैत्तिरीयोपनिषद्‌ पर शाडूरभाष्य 
दर्शन का प्रयोजन (तृतीय संस्करण) 


दर्शन-दिग्दर्शन (प्रथम संस्करण) 


दशइलोकी 
दुर्गभस ड्भमनी 


तलसी-दहेन-मोमांसा 


चन्द्रवली पाण्डे 

शक्ति कार्यालय, ७६३ दारागंज, प्रयाग; 
सं० २००४५ 

माताप्रसाद गुप्त, डा० 

हिन्दी परिषद्‌, प्रयाग विश्वविद्यालय, प्रयाग; 
१६५३ ई० 

सद्गुरुशरण अवस्थी, पं० 

इंडियन प्रेस लिमिटेड, प्रयाग; १६३५० 
तागरी प्रचारिणी सभा, काशी 

रांगेय राघव, डा० 

साहित्य प्रकाशन, दिल्‍ली; १६५६ ई० 
रामनरेश त्रिपाठी 

राजपाल एण्ड सन्ज़, दिल्‍ली; १६५८ ई० 
राजपति दीक्षित, डा० 

ज्ञानमण्डल लिमिटेड, बनारस; सं० २००६ 
राजाराम रस्तोगी, डा० 


रामचन्द्र द्विवेदी, पं० 
सत्साहित्य-प्रकाशक-मण्डल, नया टोला, पटना; 
सं० १६८६ 


आनन्दाश्रम, पूना; १६२७ ई० 

जे० एन० कारपेन्टर, ड[० 

दि क्रिव्चियन सोसायटी फ़ॉर इन्डिश्रा, मद्रास, 
इलाहाबाद, कलकत्ता; १६१८ ई० 
गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००६९ 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००६ 
भगवान्‌ दास, डा ० 

ज्ञानमण्डल लिमिटेड, बनारस ; सं० २०१० 
राहुल सांकृत्यायन 

किताब-महल, इलाहाबाद; १६४४ ई० 
शद्धूराचाये; दे० सिद्धान्त बिन्दु' 

जीव गोस्वामी 


ग्रथ-सूची 


(हरिभक्तिरसामृतसिन्चु' पर टीका) 
दुग्द््यविवेक 


देवीभागवतपुराण 
दोहावली' पर सिद्धान्त-तिलक 


धम्मपद (प्रथम संस्करण) 
दि नम्बर श्रॉफ रसज्‌ 


नाटकलक्षणरत्नकोश 


नाट्यदर्षण 

(वाटबशास्त्र' पर) झ्भिनवभारती 
(जिल्द १) 

नारदपुराण 

नारदभक्तिसूत्र (प्रेमदर्शन) 

नारदस्मृति 

नूसिहोत्तरतापिन्युपनिषत्‌ 

न्यायकुमुदचन्द्र 


न्यायदर्शन (हिंदी-अनुवाद-सहित ) 


न्यायस्‌त्र 


त्यायसूत्र पर वात्स्यायन-भाष्य 
नेषधचरित 


पञ्चदशी (सप्तम संस्करण ) 


पदमावत 
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दे०--हरिभवित रसामृत सिन्धु 

विश्वेश्वर 

श्रीरामकृष्ण आश्रम, मैसूर; १६४८ ई० 
व्यास 

वेंकटेश्वर प्रेस, बम्बई; सं० २०११ 
श्रीकान्तशरण, महात्मा 

सदगुरुकुटी, गोलाघाट, अयोध्या; सं० २०१२ 
महावोधिसभा,सारनाथ,बनारस ; बुद्धाब्द २४८२ 
वी० राघवन्‌, डा० 

दि अड्यार लाइब्रेरी, अडयार; १६४० ई० 
सागरनन्दी 

्रॉक्सफ़ोडे यूनिद्वूरसिटी प्रेस, 

हम्परे मिलफ़ोर्ड, लन्दन; १६३७ ई० 
रामचन्द्र गणचन्द्र 

ग्रोरिएन्टल इन्स्टीट्यूट, बड़ौदा; १६२६ ई० 
भ्रभिनवगृप्त 

श्रोरिएन्टल इन्स्टीट्यूट, बड़ौदा; १६५६ ई० 
व्यास 

वेंकटेश्वर प्रेस, बम्बई; सं०१६८० 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००६ 

नारद; दे०-स्मृतीनां समुच्चय:' 

दे०--दि वेष्णव उपनिषदुस' 

प्र०-पं ० नाथूराम प्रेमी, माणिकचन्द्र दिगम्बर 
जेन सिरीज, हीरा बाग, बम्बई-४ 
अनु ०-उदयनारायण सिह, ठाकुर 
शास्त्रप्रकाशभवन, मधुरापुर, विददृदूपुर बाजार, 
मुजफ्फरपुर; सं० १६६१ 

गौतम; 

दे०-- न्यायदर्शन' 

वात्स्यायन; दे०-न्यायदर्शन' 

श्रीहष 

निर्णय सागर प्रेस, बम्बई 

विद्यारण्य मुनि 

निर्णय सागर प्रेस, बम्बई; १६४६९ ई० 
मलिक मुहम्मद जायसी; 
सं०-वासुदेवशरण अग्रवाल, डा ० 


है. 


कहलयदरवाति्य3 कलर 


पद्यपुराण (प्रथम संस्करण ) 


पाथ वे ट॒ु गॉड इन हिन्दी लिट्रेचर 


परमार्थसार 


दि पुराणज इन दि लाइट ऑफ़ मॉडर्न 


साइन्स (सेकन्ड एडिशन) 


पुराण-विषय-समनुक्रमणिका 


पृथ्वी राजरासो 


प्रकरणपञुचक 
प्रपत्ति-रहस्य (प्रथमावृत्ति ) 
प्रबोधचन्द्रोदय 

प्रमाणमीमांसा 

प्रमेयरत्तार्णव 

प्रदनोपनिषद्‌ 

प्रशनोपनिषद्‌ पर शाजू रभाष्य 
प्रशनोत्तरी 


प्रस्थान भेद 


प्रस्थानरस्ताकर 


तुलसी-दर्शन-मीभांसा 


साहित्य-सदन, चिरगावं, झांसी; सं० २०१२ 
व्यास 

प्र--मनसुखराय मोर ५-क्लाइव रो, कलकत्ता 
आर० डी० रानाडे, डा० 

भारतीय विद्याभवन, चौपाटी, बम्बई-७; 
१६५६ ई० 

आदिशेष 

अच्युतग्रन्थमभाला-कार्यालय, काशी; सं० १६८६ 


के० नारायणस्वामी अ्रय्यर 

थियॉसॉफ़िकल सोसायटी, अड़यार, मद्रास; 
१६१६ ई० 

यशपाल टण्डन 

विश्वेश्वरानन्द - वेदिक- शोध - संस्थान, 
साधु-आश्रम, होइयारपुर; १६५२ ई० 
चन्द बरदाई; सं०-क्रविराव मोहनसिह 
साहित्य संस्थान, राजस्थान विश्व विद्यापीठ, 
सं० २०११ 

गज्भराचार्य 

अच्युतग्रन्थमाला-कार्यालय, काशी; सं० १६६० 
श्रीकान्तशरण, महात्मा 

सद्‌गुरुकुटी, गोलाघाट, अयोध्या; १६५० ई० 
कृष्णमिश्र 

निर्णय सागर प्रेस, बम्बई; १६०४ ई० 


हेमचनद्र 
सिंधी जेन ग्रन्थमाला, श्रहमदाबाद; १६३६ ई० 
बालक्ृष्ण भट्ट 


चौखम्बा विद्याभवन, बनारस 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००६ 
गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००९ 
शज्भूराचारयय (? ) 

गीता प्रेस, गोरखपुर ; सं० २००६ 
मधुसूदन सरस्वती 

कलकत्ता विश्वविद्यालय, सं० १६६६ 
पुरुषोत्तम गोस्वामी 

चौखम्बा संस्कृत बुक-डिपो, बनारस 


ग्रंथ-सूचो 


प्रौदानुभृति 

दि फ़िलॉसफ़ी ग्रॉफ़ तुलसीदास (ग्रप्रकाशित ) 
[ग्रागरा विश्वविद्यालय की पी-एच ० डी० 
उपाधि के लिए स्वीकृत शोधप्रबंध | 

दि प्योएम्स श्रॉफ़ जॉन मिल्टन (द्वि० सं० ) 


दि फिलॉसफी झॉफ रवीद्धवाथ टेगोर 


दि फ़िलाॉसफ़ो श्रॉफ रामानज 


दि फ़िलासफी श्रॉफ़ विशिष्टादत 

दि फ़िलॉसफ़ी श्रॉफ श्रोवल्ल भाचार्य 
(अ्रप्रकाशित ) 

[आगरा विश्वविद्यालय की पी-एच० डी० 


उपाधि के लिए स्वीकृत शोधप्रबंध | 
दि फ़िलॉसफ़ी श्रॉफ़ हिन्दू-साधना 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌ 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ पर जादू रभाष्य 
बौद्ध दर्शन तथा अन्य भारतीय दर्शन 
बौद्धधर्मदर्शन (प्रथम संस्करण ) 
ब्रह्मपुराण (प्रथम संस्करण ) 
ब्रह्मवैवर्तपुराण (प्रथम संस्करण ) 
ब्रह्मस्‌त्र (वेदान्तदशेन ) 


ब्रह्मसूत्र १र अणुभाष्य 
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दड्ूराचार्य 
दे०-प्रक रणपवथ्मन्चक 
रामदत्त भारदाज, डा० 


फ्रेडरिक वाने ऐन्ड कम्पनी लिमिटेड 

लन्दन ऐन्ड न्यूयाक 

सर्वपल्ली राधाकृष्णन्‌ 

मैकमिलन ऐन्ड कम्पनी लिमिटेड, 

सेन्ट मार्टिन स स्ट्रीट, लन्दन; १६१८ ई० 

कृष्णदत्त भारद्वाज, डा० 

सर शंकरलाल चेरिटेबुल ट्रस्ट, नई दिल्‍ली; 
१६४५८ ई० 

पी० एन० श्रीनिवासाचारी 

दि अड्यार लाइट्रे री, अड्या र; १६४३ ई० 
के> एस० वर्मा, डा० 


नलिनीकान्‍्त ब्रह्म, एम० ए०, पी-एच० डी० 
केगन पॉल, ट्रेन्च, ट्रब्नर ऐन्ड कं० लि०, लन्दन ; 
१६३२ ई० 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २०१२ 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २०१२ 

भरतसिह उपाध्याय, ड० 

बंगाल हिन्दी मंडल, ८-रॉयल एक्सचेंज प्लेस, 
कलकत्ता-१; सं? २०११ 

नरेन्द्रदेव, आचाये 

बिहार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌, पटना-रे 

व्यास 

प्र ०-मनसुखराय मोर, ५-क्लाइब रो, कलकत्ता 
व्यास 

प्र--राधाकृष्ण मोर, ५-क्लाइव रो, कलकत्ता 
वेदव्यास, बादरायण 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००६ 
वल्लभाचार्य 
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हल 


“अणभाष्य पर बालबोधिनी 


ब्रह्मसूत्र पर निम्वाक-भाष्य 
(वेदान्तपारिजातसौरभ ) 
ब्रह्मसूत्र पर भास्कर-भाष्य 


ब्रह्मसूत्र पर मध्व-भाष्य (पर्णप्रश्तशत) 


ब्रह्मसूत्र पर रामानुज-भाष्य (श्रीभाष्य) 


ब्रह्मस॒त्र पर शाडू रभाष्य (शारीरकभाष्य ) 


ब्रह्मसूत्र पर विज्ञानामृत भाष्य 


ब्रह्मसूत्रों के वेष्णव भाष्यों का तुलनात्मक 
ग्रध्ययन 

भकतमाल (तीसरी बार) 

भक्ति का विकास 


भक्तिचन्द्रिका (शाण्डिल्यभक्तिसूत्र पर ) 
भाग-१ 


भाग 


तुलसी-दर्दत-मी मांसा 


गव्नंमेन्ट सेन्ट्रल प्रेस, वम्बई; १६२१ ई० 
श्रीधर 5पम्बक पाठक, शास्त्री 
भाण्डारकर श्रोरिएन्टल रिसच इन्स्टीट्यूट, पुना ; 


१९२६ ई० 


निम्बार्काचार्य, 

सं ०-विन्ध्येश्व री प्रसाद द्विवेदी, प॑ ० 

चौखस्‍्बा संस्क्रत बुक डिपो, बनारस; सं०१६६७ 
भास्कराचार्य,सं ०-विन्ध्येशव री प्रसाद द्विवेदी,पं ० 
चौखम्वा संस्कृत बुक डिपो, बनारस; १६१५ ई० 
मध्वाचार्य, ग्रातन्दती थे 

सं०-जीवानन्द विद्यासागर भट्टाचार्य, बी० ए० 
सरस्वती प्रेस, कलकत्ता; १८८३ ई० 
रामानुजाचार्य 

ज्ञानानगुृदड़ी, वृन्दावन, मथुरा; १६३७ ई० 
शब्भुराचार्य, सं०-तारायण राम ग्राचार्य, 
नवतीर्थ 

प्र०--सत्यभामा बाई पाण्ड्रज्र 

कृते निर्णय सागर प्रेस, बम्बई; १६४८ ई० 
विज्ञानभिक्षु, सं ०-मुकुन्द शास्त्री, पं ० 

चौखम्बा संस्कृत बुक डिपो, बनारस; 
१६०० ह ० 


रामकृष्ण आचाये, डा० 

विनोद पुस्तक मन्दिर, हॉस्पिटल रोड, आगरा; 
१६६० ई० 

नाभादास, गोस्वामी 

तेजकुमार प्रेस बुक डिपो, लखनऊ; १६५१ ६० 
मुंशीराम शर्मा, डा० 

चोखम्बा विद्याभवन, वाराणसी-१; १६५७० 
नारायणती रथ 

सं ०-गोपीनाथ कविराज, एम० ए० 

सरस्वती भवन, बनारस; १६२४ ई० 
सं०-मद्भलदेव शास्त्री, एम० ए०,,डी ० फ़िल» 
और अनन्तद्यास्त्री फडके, व्याकरणाचार्य 
प्र०--सुपरिल्ठेम्डेट, प्रिन्टिग ऐन्ड' स्टेशनरी, 


ग्रंथ-सची 


भक्तिनिर्णय 


भक्तियोग (तृतीय संस्करण ) 


भक्तिरसतरक्रिणी 


भक्तिरसायन 

(प्रथम उल्लास पर मधुसूदन-विरचित टीका 
तथा शेष दो उल्लासों पर श्री दामोदर शर्मा 
की 'किड्चिद्व्याख्या' के सहित ) 


भकत्यधिकरणमाला (भाग-?) 


भविष्यपुराण 
भागवतमहापुराण (मूलमात्र) 


भागवतमाहात्म्य 
भागवतसन्दर्भ (दे०-षटसन्दर्भ ) 


भागवत संप्रदाय (प्रथम संस्करण ) 


भारतीय दर्शन (प्रथम संस्करण ) 


भारतीय दर्शन (तृतीय संस्करण ) 


भोजवृत्ति (दे०--योगसूत्र 
भ्रमरगीतसार (चतुर्थ संस्करण ) 
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गवनंमेन्ट संस्कृत प्रेस, इलाहाबाद; १६३८ ई० 
अनत्तदेव; सं०-मज्भलदेव शास्त्री, 

अनन्त शास्त्री फडके, व्याकरणाचार्य 

सरस्वती भवन, बनारस; १६३७ ई० 
विवेकानन्द, स्वामी 

अनु ०-विद्याभास्कर शुक्ल, पं ०, डा० 
श्रीरामकृष्ण आश्रम, नागपुर; १६५० ई० 
नारायण भट्ठाचार्य 

प्र०-क्षष्णदास, कुसम सरोवर (गोवर्धन ), 
मथुरा; सं० २००४ 

मधुसूदन सरस्वती 


प्रः--श्री शद्धू रशर्मा, साहुवेदविद्यालय,काशी 
(ग्रच्युतग्रन्थमाला-कार्यालय,काशी ) ; १६५० ई० 
नारायणतीथथ 

सं०--गोपीनाथ कविराज, एम० ए०; 

अनन्त शास्त्री फडके, व्याक रणाचार्य 

सरस्वती भवन, बनारस; १६३६ ई० 

व्यास 

वेंकटेब्वर प्रेस, बम्बई; सं० १६६७ 

व्यास 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००६ 
(भागवतमहापुराण के साथ संलग्न ) 

जीव गोस्वामी, सं० र्यामलाल गोस्वामी 

१०, दंभू चन्द्र चटर्जी स्ट्रीट, कलकत्ता 

बलदेव उपाध्याय, प॑ ० 

नागरीप्रचारिणी सभा, काशी; सं० २००० 
उमेश मिश्र, डा० 

प्रकाशन ब्यूरो, सूचना-विभाग, 

उत्तर प्रदेश सरकार, लखनऊ; १६४७ ई० 
बलदेव उपाध्याय, एम० ए०, साहित्याचार्य 
शारदा मन्दिर, कुछ गणेशदीक्षित लेन, बनारस 
भोजदेव 

सूरदास, सं०-रामचंद्र शुक्ल, पं ० 
उपपादकर--विश्वनाथ प्रसाद मिश्र, पं ० 
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मत्य्यपुराण (प्रथम संस्करण ) 


मनुस्मृति 


तुलसी-दर्शन-मो मांसा 


प्र०-गोपालदास सूंदरदास, साहित्य-सेवासदन, 
वनारस सिटी; सं० १६६६ 

व्यास 

प्र०-नन्दलाल मोर, ५-क्लाइव रो, कलकत्ता 
2 

निर्णय सागर प्रेस, बम्बई; ? 


कि 


६४६ ई० 


सनुस्मृति पर मन्वर्थ दी पिका (दे० -मनुस्मुति) कुल्लूकभट् 


महाभारत (प्रथम संस्करण ) 
महिम्नस्तोत्र 


महिम्नस्तोत्र पर मधुसूदनीव्यास्या 
महोपनिषद्‌ 

माण्ड्वयकारिका 
माण्डक्योपनिषद्‌ (शाइ्ूरमा 
मानस की रामकथा 


(604 
बल हर 
|| ॥| 73 
न 


| 


मानस की रूसी भूमिका (पहली बार ) 

[ प्रोफ़ेसर वरान्तीकोव द्वारा 'रामचरितमानस' 
के रूसी रूपांतर के भूमिका-भाग का 
हिंदी-अ्नुवाद | 


मानस-दर्शत 


मानस-पीयूष' (द्वितीय संस्करण ) 
[सर्वसिद्धान्तसमन्बित तिलक | 


मान स-मन्थन 
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व्यास 
गीता प्रेस, गोरखपुर 

पुष्पदन्त 

निर्णय सागर प्रेस, बम्बई; १६३७ ई० 
मधुसूदन सरस्वती; दे०--महिस्तस्तोत्र 
दे०--ईशाद्यष्टोत्त ररतोपनिषद: 
गौडपादाचाये; दे०--साण्ड्क्योपनिषद 
गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००६ 
परशुराम चतुर्वेदी, पं० 

कितावमहल, इलाहाबाद; १६५३ ई० 


ग्रनु०कैसरी नारायण शुक्ल, डा० 
विद्यामंदिर, रानीकटरा, लखनऊ; 7६५४५ ६० 
श्रीकृष्ण लाल, डा० 

लेखक द्वारा प्रकाशित; सं० २००६ 
वितरक--आनंद पुस्तक-भवन, बनारस कैन्ट 


ग्रंजनीनन्दनशरण, महात्मा 
मानस-पीयूष-कार्यालय, गायघाट, अयोध्या 
सं०-बलदेव प्रसाद मिश्र, डा० 
नवलकिदोर प्रेस, लखनऊ; १६३६ ई० 


१. “श्रीक्रज्जनीनदनरारणजी मद्राजने गनल-पीयुपक अधिक प्चारकी इच्छासे अपना वतमान पूरा स्थक 
तथा उसके एुनमुंद्रण तथा विक्रय आदिरे सर्वाव्कार स्वेच्छापूवक गीता प्रेस गोरखपुरको प्रद्यान कर 
दिये। जिसके लिये हम उनके कृत दें । जो-जो खण्ड जैसे-जैसे समाप्त होते जायेगे, बैसे-वैसे ही 
उसके पुनमुद्रणकी व्यवस्था करनेकी वात है। इसीके अतुसार यह पब्चम संस्करण प्रकाशित किया 


गया दे |? 


“अकाशक,गीता प्रेस, गोरखपुर (सं० २०१७) 


प्रंथ-सची 


मानस-माभुरी 

मानस-मी मांसा 

मानस में रामकथा 
मार्कण्डेयपुराण 

मीमांसा-सुत्र (मीमांसादशंन ) 
मुक्ताफल 

मुक्ताफल पर कैवल्यदी पिका 
मुक्तिकोपनिषद्‌ 
मुण्डकोपनिषद्‌ (शाह्टुरभाष्य-सहित ) 
यजुर्वेद-सं हिता 
यतीरद्रमतदीपिका 
याज्ञवल्कयस्मृति 


याज्ञवल्क्यस्मृति पर मिताक्षरा 
योगवासिष्ठ 


योगवासिष्ठ और उसके सिद्धान्त 


योगवासिष्ठ पर तात्पर्थ प्रकाश 
योगसारसंग्रह 


योगसूत्र (पातञड्जलयोगसूत्राणि ) 
[ व्यास के भाष्य और भोजदेव को 
'राजमार्तंण्ड' वृत्ति के सहित | 


रघुबंध 


8 डफू 


बलदेवप्रसाद मिश्र, डा ० 

साहित्यरत्नभंडार, आगरा; १६५६ ई० 
रजनीकान्त शास्तवी, साहित्य-सरस्वती 
किताब महल,जी रो रोड,इलाहाबाद; १६४९० 
बलदेव प्रसाद मिश्र, डा० 

बंगीय हिन्दी परिषद्‌, कलकत्ता; १६५२ ई० 
व्यास 
वेंकटेब्वर प्रेस, बम्बई 

जैमिनि 

प्रशापाठशालामंडल, सतारा; १६४८ ई० 
वोपदेव 

ग्रोरिएन्टल प्रेस: लिमिटेड, पंचावन घोष लेन, 
कलकत्ता; १६४४ ई० 

हेमाद्रि; दे०--प्रुक्ताफल 
दे०--ईशाद्ष्टोत्त रशतोपनिषद:' 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००६ 
सं०--श्रीपाद दामोदर सातवलेकर, भट्टाचार्ये 
प्र०---वसन्त श्रीपाद सातवलेकर 
स्वाध्याय-मंडल (पारडी ), सुरत 
श्रीनिवासदास 

रामकृष्णमठ, मद्रास, १६४६ ई० 

याज्ञवल्वय, सं०-नारायणराम, आचाय 
निर्णयसागर प्रेस, बम्बई; १६४६० 
विज्ञानेशवर; दे०--याज्ञवल्क्यस्मृति 
वाल्मीकि (? ) 

निर्णयसागर प्रेस, बम्बई 

भीखनलाल आरानत्रेय, डा० 

तारा प्रिटिंग वदर्स, बनारस; १६५७ ई० 
दे०--योगवासिष्ठ 

विज्ञानभिक्षु, सं -भाऊ शास्त्री 


चोखम्बा संस्कृतग्रन्थमभाला, बनारस; १६२१ ई७ 
पतञुजलि 


सं०-काशीनाथ झास्त्री आगाशे 
आतन्दाश्रम प्रेस, पूता; १६३२ ई० 
कालिदास 


डंडे 
(मह्लिनाय की टीका के सहित ) 
'रएबीन्द्रनाथ' (निबन्ध-संग्र ह ) 


रवीन्द्रनाथ टेगोर-अ फ़िलॉसॉफ़िकल स्टडी 


रसगड्भाधर 


राधावललभ पम्प्रदाय : सिद्धान्त और 
साहित्य 

रामचन्द्रिका 

(केशव-कौमुदी, द्वितीयावृत्ति ) 


रामचरितमानस की भूमिका 
रामचरितमानस' पर विजया टीका 


'रामचरितमानस' पर सिद्धान्त-तिलक 
(प्रथम संस्करण ) 
रामपृ्वतापिन्युपनिषत्‌ 

रामभवक्‍्त में रसिक सम्प्रदाय 


रामभव्ति शाखा 


रामभविति-सा हित्य में मधुर उपासना 


राम रहस्योपनिषत्‌ 
रामानंद की हिंदी रचनाएं 


रामानन्द-सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर 
उसका प्रभाव 


तुलसी-दशेन-मौर्मासा 


निर्णयसागर प्रेस, वम्बई; १६४८ ई० 

दि बुक एक्सचेन्ज, २१७, कानंवालिस स्ट्रीट, 
कलकत्ता; १६४४ ई० 

विश्वनाथ एस० नरबणे, डा ० 

सेन्ट्ल बुक डिपो, इलाहाबाद; १६५१ ई० 
जगन्नाथ, पण्डितराज; सं ०-मथु रानाथ शास्त्री, 
निर्णय सागर प्रेस; १६३६ ई० 
विजयेन्द्र स्नातक, डा० 

नेशनल पब्लिशिंग हाउस, दिल्‍ली ; सं० २० १४ 
केशवदास 

टीकाकार--लाला भगवानदीन 
प्र:-रामनारायणलाल पब्लिशर और 
बुकसेलर, इलाहाबाद 

रामदास गौड़ 

हिन्दी पुस्तक एजेन्सी, ज्ञानवापी, बनारस ; 
१६४५० ई०७ 

विजयानन्द त्रिपाठी, मानस-राजहुंंस 

मोतीलाल वनारसी दास, नेपाली खपरा, 
बनारस; १६९५४ ई० 

श्रीकान्तशरण, महात्मा 

पुस्तक-भण्डार, लहेरियासराय और पटना 

(दि वेष्णव उपनिषद्स' में संकलित 

भगवती प्रसादर्सिह, डा ० 

अवध-साहित्य-मन्दिर, बलरामपुर; सं० २० १४ 
रामनिरंजन पाण्डेय, डा ० 

नवहिन्द पब्लिकेशन्स, बेगमबाजार, हैदराबाद; 
१६६० ई० 

भुवनेश्व॒रप्रसाद मिश्र माधव, एम ए० 
बविहार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌, पटना; 
१६५७ ६० 

'दि वेष्णव उपनिषद्स' में संकलित 

सं ०-पीतांबरदत्त बड़थ्वाल, डा०, 

हजा रीप्रसाद ट्विवेदी, पं ० 

तागरीप्रचारिणी सभा, काशी ; सं० २०१२ 


बदरी नारायण श्रीवास्तव, डा० 


ग्रंथ-सची 


रामानुजसिद्धान्तसार (श्री रामानुज- 
सिद्धान्तसार ) 


रामाचेनपद्धति 


रामोत्तरतापिन्युपनिपत्‌ 
लक्ष्मीतन्त्र (प्रथम संस्करण ) 


लिज्जुपुराण 


वसिष्ठस्मृति (दे०-स्मृतीनां समुच्चय: ) 
वाक्यपदीय 

[ हेलाराज की टीका के सहित | 
वाचस्पत्य वृहत्‌ संस्क्ृताभिधान 

(प्रथम संस्करण ) 


वात्स्यायनभाष्य (न्यायसूत्र पर) 
वामनपुराण 


वायुपुराण 
वाराहपुराण 


वाल्मीकि-रामायण (द्वितीयावृत्ति ) 


विक्रमोवेशीय 
'विनयपत्रिका' पर हरितोषिणी टीका 
विनयपत्तिका' पर सिद्धान्त-तिलक 


विनय-पीयूष (विनयपत्रिका पर तिलक ) 
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हिन्दी परिषद्‌, विश्वविद्यालय, प्रयाग; 
१६५७ ६० 


वरदाचाय; सं०--अनन्ताचार्य 

सुदर्शन प्रेस, कांची; १६३४ ई० 

रामानन्द; दे ०-वेष्णवमताब्जभास्कर 
दे०-दि वैष्णव उपतनिपद्स 

सं ०-वी ० कृष्णमा चार्य 

अड्यार लाइब्रेरी ऐन्ड रिसचे सेन्टर, अड़यार, 
मद्रास 

व्यास, सं०--जीवानन्द भट्टाचार्य, बी० ए० 
प्र ०-जीवानन्द भट्ठाचाय, नूतन वाल्मी कि प्रेस, 
कलकत्ता; १८८४ ई० 

वसिष्ठ 

भतृ हरि 

त्रिवेन्द्रम संस्कृत सिरीज, त्रिवेन्द्रम 


सं०--ता रानाथ तक॑वाचस्पति, भट्टा चाये 
काव्यप्रकाश प्रेस, कलकत्ता 

वात्स्यायत, दे ०--न्यायसूत्र 

व्यास 

वेंकठेदवर प्रेस, बम्बई, सं० १६८६ 

व्यास 

वेंकटेश्वर प्रेस, वम्बई; सें० १६६० 

व्यास 

वेंकटेब्वर प्रेस, बम्बई; सं० १६८० 

वाल्मीकि 

रामनारायण लाल पब्लिशर और बुकसेलर, 
इलाहाबाद; १६४६-५० ई० 

कालिदास 

चोखम्बा संस्कृत सिरीज, बनारस; १६४३ ६० 
वियोगी हरि 

साहित्य-सेवा-सदन, बनारस; सं० २००७ 
श्रीकान्तशरण, महात्मा 

सद्गुरुकुटी, गोलाघाट, अयोध्या; सं० २०१३ 
अंजनीनन्दन दरण, महात्मा 


ईंडद 

“प्रथम हिलोर, द्वितीय सस्करण 
--द्वितीय हिलोर, प्रथम संस्करण 
विवेक डामणि 

विष्णुधर्मोत्त रपुराण 

विष्णुपुराण 

विष्णुसहस्ननाम (शाड्ूरभाष्य-सहित ) 

[ महाभारत, अनुशासनपव्, अध्याय १४९ | 
वृद्धहारीतस्मृति 

वेदान्ततत्वविवेक 

वेदान्तपरिभाषा (प्रथम संस्करण ) 
वेदान्तसार 

वेदार्थसंग्रह (तात्पंदी पिका-सहित ) 
वकुण्ठगद्यम्‌' (स्तोत्ररत्नावली में रांकलित ) 
वेदिक दर्शन (प्रथमावृत्ति ) 


दि० वैष्णव उपनिषद्स (द्वितीय सं० ) 


बेष्णव धर्म 


वेष्णव फ़ेध ऐन्ड मुवमेन्ट 


वेष्णवमताब्जभास्कर (रामचेनपद्धति-सहित ) 


वैष्णवमताब्जभास्कर (गुठका) 


वुलसी-दर्शन-सी झांसा 


१६४७ ई० 

१६४८ ई० 

प्र>-रामचंद्रदास, पं ०, साहित्यरत्न 
पीयूष धारालय, विद्वुलकीड़ाभवन, बड़ोदा 
शद्धू राचाये 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं०२००८५ 

व्यास 

वेंकटेइ्वर प्रेस, बम्बई; सं० १६६६ 
व्यास 

गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००६ 


गीता प्रेस, गोरखपुर, सं० २०१० 
दे०--स्मृतीनां समुच्चय: 

परमहुंस परिक्राजकाचार्ये 

मेडिकल हाल प्रेस, बनारस; १८६६ ई० 
धर्मराज अध्वरीन्द्र 

रामकृष्ण मिशन, शारदा पीठ, बेलूर मठ, हवड़ा 
सदानन्द, सं ०-एम ० हिरियन्ना, एम ०७ ए० 
ओरिऐन्टल बुक एजेन्सी, पूना; १६२६ ई० 
रामानुजाचाये, 

सं3--टी० के० वी० एन० सुदर्शनाचार्य 
तिरुमल-तिरुपति देवस्थानम्‌,तिरुपति ; १६४३ ई० 
रामानुजाचार्य; दे०--स्तोत्र रत्नावली 

फतह सिह, डा० 

संस्कृति-सदन, कोटा (राजस्थान ) ; सं० २००६ 
सं ०-जी ० श्रीनिवास मूर्ति, विद्यारत्त; 

श्र० महादेव शास्त्री, पं ० 

दि अड्यार लाइब्रेरी, मद्रास; १६५३ ई० 
परशुराम चतुर्वेदी, पं० 

विवेक प्रकाशन, इलाहाबाद, १६५३ ० 

सुशील कुमार दे, डा० 

जेनेरल प्रिन्टर्स ऐन्ड पब्लिशर्स लिमिटेड, 
कलकत्ता 

रामानन्द, आचारय॑े 

संत्यनाम प्रेम, काशी 

रामानन्द, आचार 


ग्रंथ-सूची 


व्याकरणमहाभाष्य (पंचम संस्करण ) 


व्यासभाष्य (योगसूत्र पर ) 
व्यासस्मृति 
शंकराचार्य (श्री शंकराचार्य ) 


शतपथब्राह्याण 
शब्दाधचिन्तामणि 


४४६ 


प्र ०-महान्त श्रीकृष्णदास, व्यवस्थापक, 
रामानन्दसाहित्यमन्दिर, अट्टठा, अलवर 
(राजपूताना ) ; सं० २००२ 
पतञ्जलि 
प्र--सत्यभामा बाई पाण्डरज्र 
निर्णय सागर प्रेस, बम्बई, १६५१ ई० 
दे ०--योगसूत्र 
दे०--स्मृतीनां समुच्चय: 
बलदेव उपाध्याय, प॑ ० 
हिंदुस्तानी एकेडेमी, उत्तर प्रदेश, इलाहाबाद ; 
१६५० ई० 
अच्युतग्रन्थमाला-कार्यालय, काशी; सं० १६६: 
सुखानन्दनाथ 
संस्कृतयन्त्रालय, आगरा; सं० १६२१ 


शरणागतिगद्यम (स्तोत्ररत्नावली में संकलित) रामानुजाचाये; दे०--स्तोत्ररत्नावली 


शांकरभाष्यालोचन 


दि शाकत उपनिषद्स 


दाण्डिल्यभक्तिसूत्र 
शिवपुराण 


गुद्धाइतमातेण्ड 


श्रीभाष्य (ब्रह्मसूत्र पर ) 
दि शव उपनिषद्स 


दइेताइवतरोपनिपद्‌ (शाद्टूरभाष्य-सहित ) 
पट्सन्दर्भ 
संत दर्शन 


संतवानी-संग्रह़ 
(भाग पहिला, चोथी बार, १६४६ ई० 


दूसरा भाग, तृतीय संस्करण, १६३८ ई० ) 


गंगाप्रसाद उपाध्याय, एम० ए० 
कला प्रेस, प्रयाग; १६४७ ई० 
सं ०--जी ० श्रीनिवास मूर्ति, विद्यारत्न; 
ग्र० महादेव शास्त्री, बी० ए० 
दि अड्यार लाइब्रेरी, मद्रास, १६५० ई० 
दशाण्डिल्य: दे०--भक्तिचन्द्रिका 
व्यास 
वेंकटेइ्वर प्रेस, बम्बई; सं० २०११ 
गिरिधर, गोस्वामी 
चोौखम्बा संस्कृत बुक डिपो, बनारस; १६०६ ई० 
रामानुजाचाये; दे०--नहा सूत्र 
सं०-जी० श्रीनिवास मूर्ति, विद्यारत्न; 
ग्र० महादेव शास्त्री, बी० ए० 
दि अड्यार लाइब्रेरी, मद्रास; १६५० ई० 
गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २००६९ 
जीव गोस्वामी; दे ०--भागवत-सन्दर्भे 
त्रिलोकी नारायण दीक्षित, डा० 
साहित्य निकेतन, कानपुर; १६५३ ई० 
बेलवेडियर प्रेस, प्रयाग 


४५० 


सरस्वतीकण्ठाभरण 


सवंतन्त्रसिद्धान्तपदार्थलक्षणमंग्र ह 
(षष्ठ संस्करण ) 


सर्वेदर्शनसंग्र ह 


साकेत 


साइख्यकारिका 
“गौडपाद-भाष्य के सहित 


--परमार्थ की व्याख्या के सहित 
(दे०--सुवर्णसप्ततिशास्त्र ) 
““पर वाचस्पति मिश्र की साइयतत्त्वको मुदी 


साहख्यदर्शन (साइख्यप्रवचनभाष्य-सहित 
साहख्य-सूत्र 

साहख्यप्रवचनभाष्य (दे०--साइख्यदर्शन ) 
साइख्यसार (द्वितीय संस्करण ) 


साइख्यसूत्र 
सात्वततन्त्र 


साहित्यदपंण 


सिद्धान्तकल्पवल्ली (प्रथम संस्करण ) 


तुलसी-दहंन-सोमांसा 


भोज, धारेश्वर 
निर्णय सागर प्रेस, बम्बई 


सं ०-गौरीशड्ू र, भिक्षु 

ग्राम-पुट्टी, पत्रालय-बवानीखेडा, प्रदेश-हिसार 
सायण माधव; सं०-वासुदेव शास्त्री अ्रभ्यंकर 
भण्डारकर ओरिएन्टल रिसचें इन्स्टीट्यूट, 

पुना; १६५१ ई० 

मेथिलीशरण गुप्त, वाबू 

साहित्य-सदन, चिरगाँव (माँसी ) ; सं? २००२ 
ईश्व रक्ृष्ण 

मं०-हरदत्त शर्मा, डा० 

दि ओरिएन्टस बुक एजेन्सी, पुता; १६३३ ई० 
सं ०-पी ० वी० रामानुजस्वामी 


सं ०-हरिराम शुक्ल, पं ० 
चौखम्बा संस्कृत सिरीज, बनारस सिटी; 
सं० १६८६ 
सं०-ढुण्डिराज शास्त्री, काव्यतीर्थ 
चौखम्बा संस्कृत सिरीज, बनारस; सं० १६८४५ 
विज्ञानभिक्षु 
विज्ञानभिक्षु 
सं०-ग्राशुबोध, विद्याभूषण; 
निव्यबोध, विद्यारत्न 
वाचस्पत्य प्रेस, कलकत्ता; १६२६ ई० 
दे०-साड्ख्यदशन 
सं ०-अनन्त शास्त्री फडके, व्याकरणाचार्य 
चौखम्बा संस्कृत सिरीज, बनारस; सं० १६६१ 
विश्वनाथ; सं०-शालग्राम, शास्त्री, प॑ ० 
प्र०-श्रीकान्त शास्त्री, श्रीमृत्यंजय झोषधालय, 
ऐबट रोड, लखनऊ; सं० १६६१ 

सदाशिवेन्द्र सरस्वती, परमहंसपरिक्षाजकाचार्य 
सं०-चण्डीग्रसाद शुक्ल, शास्त्री; श्रीकृष्ण पन्‍्त, 
शास्त्री 

श्रच्युतग्रन्थभाला-कार्यालय, काशी ; 
सं० १६६७ 


प्रथ-सूची 


सिद्धान्त विन्दू 


(शद्धूराचार्य-कृत 'दशइ्लोकी' का व्याख्यान ) 


सीतोपनिषद्‌ 
(दि शाकत उपनिषद्स' में संकलित) 
सुबोधिनी (श्रीसुबोधिनी ) 


सुभाषितरत्नभाण्डागार 


म॒वर्णसप्ततिशा सत्र 
(परमार्थ की व्याख्या के सहित सांख्यसप्तति ) 


सुर-राम-चरितावली (सूरदास-रचित 
राम-सम्बन्धी पदों का संग्रह ) 
सूरसागर 


सौन्दरनन्द (प्रथम संस्करण ) 


स्कन्दपुराण (प्रथम संस्करण ) 


श्रे स्टडा श्रॉफ तुलसीदास विद्‌ स्पेशल 
रिफ़रेन्स टु रामचरितमानस (अ्रप्रकाशित ) 
[आगरा विश्वविद्यालय की डी० लिट० 
उपाधि के लिए स्वीकृत शोधप्रबंध | 
स्तोत्ररत्नावली (द्वितीय भाग ) 

स्मृतीनां समुच्चय: 

हरिभक्ति रसामृत सिन्धु 

(जीवगोस्वामिक्ृत दुर्ग मसज्भमती' टीका के 
सहित ) 


हितोपदेश 


हिन्दी काठ्प में निर्गुण सम्प्रदाय 
(द्वितीयावृत्ति 


४५१ 


मधुसूदत सरस्वती 
ग्रच्युतग्रन्थमाला-का्यलिय, काशी; १६३२० 
दे०--दि शाकत उपनिषद्स 

वल्लभाचारयें 

चौखम्वा संस्कृत बुक डिपो, वनारस; १६११ ई० 
सं ०-काशिनाथ शर्मा 

निर्णय सागर प्रेस, वम्बई; १६२६ ई० 


समं०-पी०बी० रामानुजस्वामी, एन०ए० शास्त्री 
तिरुमल-तिरुपति देवस्थानम्‌, तिरुपति ; 
१६४४ ई० 
सरदास 
गीता प्रेस, गोरखपुर; सं० २०१२ 
सूरदास, सं ०-अ्रयोध्यासिह उपाध्याय झ्रादि 
नागरी प्रचारिणी सभा, काशी; सं० १६६३ 
अश्वघोष; सं०-सूर्यन।रायण चौधरी 
संस्कृत-भवन, कठौतिया, डा०-का भा, 
जिला-पूणिमा (विहार); १६४८ ई० 
व्यास 
नंवलकिशोर प्रेस, लखनऊ 


हरिहरनाथ हुक्क्‌, डा० 


बेंकटेदवर प्रेस, कल्याण, बम्बई; सं० १६८२ 
आनन्दाश्रम प्रेस, पुना; १६२६ ई० 
रूप गोस्वामी 


सं-दामोदर शास्त्री, गोस्वामी 

प्र ०-जयकृष्णदास गुप्त, विद्याविलास प्रेस, 
काशी; सं० १६८८ 

सं-ना रायण पण्डित 

पण्डित-पुस्तकालय, काशी; १६५६ ई० 


ड५२ 


(डा० पीताम्बरदत्त बड़थ्वाल के दि निर्गण 
स्कूल श्रॉफ हिन्दी पोइट्री' का अनुवाद ) 
हिन्दी विश्वकोश 

हिन्दी-दाब्दसागर 


हिन्दी साहित्य का आरालोचनात्मक इतिहास 


हिन्दी साहित्य का इतिहास 

हिन्दी साहित्य की दाशेनिक पृष्ठभूमि 
हिन्दी साहित्य की भूमिका 

हिन्दुत्व 

हिन्दू संस्कार (प्रथम संस्करण ) 
श्रे हिस्टी श्रॉफ़ इन्डिग्रन फ़िलॉसफ़ी 
(जिल्द ४) 


हिस्ट्री श्रॉफ़ धर्मशास्त्र 


हिस्दी श्रॉफ़ फ़िलाँसफी ईस्टर्न ऐन्ड वेस्टर्न 


तुलसी-दशन-मीमांसा 


ग्रनु ०-परशुराम चतुर्वेदी, पं ०; 
सं०-भगी रथ मिश्र, ड[० 

ग्रवध पब्लिशिंग हाउस, पान दरीवा, लखनऊ 
नगेन्द्र नाथ वसु, प्राच्यविद्यामहाणंव 

६, विश्वकोश लेन, बाग बाजार, कलकत्ता 
सं०--श्यामसन्दरदास 

नागरी प्रचारिणी सभा, काशी 

रामकुमार वर्मा, डा० 
प्र--रामनारायणलाल, प्रकाशक तथा 
पुस्तक-विकेता, इलाहाबाद; १६५४ ई० 
रामचंद्र घुक्ल, पं० 

इंडियन प्रेस लिमिटेड, प्रयाग; सं० १६६७ 
विश्वम्भर उपाध्याय, एम० ए० 
साहित्य-र॒त्न-भण्डार, आगरा; सं० २०१२ 
हजारीप्रसाद द्विवेदी, दास्त्राचार्य 
हिन्दी-प्रन्थ-रत्नाकर क!र्यालय, बम्बई ; 
26४० रू ० 

रामदास गौड़ 

प्र०-शिवप्रसाद गुप्त, सेवा उपवन, काशी; 
सं० १६६५ 

राजबली पाण्डेय, ड[० 

चौखम्बा विद्याभवन, वाराणसी-?१ 
स्रेन्द्रनाथ दास गुप्त, डौ० 


यूनिवर्सिटी प्रेस, कैम्ब्रिज; १६४६ ई० 

पी० वी० काणे, डा ० 

भंडारकर, ओरिएन्टल रिसचे इन्स्टीट्यूट, पूरा; 
१६३० ई० 

सं०-डा० राधाकृष्णन्‌ भ्रादि 

जॉर्ज अलेन ऐन्ड अन्विन लिमिटेड, 

म्यूज़िग्रम स्ट्रीट, लन्दन; १६५२ ई० 


अनुबंध--४ 
ग्रंथानुक्रमाणका 


अखचरावट-३ ८ 

अग्निपुराण-७३, २१२, २२२, २२०, ३७७, ३०८४८ 

अच्युत-२५, ३२५ 

अथवेवेद-५६, १२३, ३३६, ३३७ 

अध्यात्मरामायण-४४८, ४५, ४६, ४७, ५०, ५१, ५२, ५३, ५४, ५५, ५६, ५६, ६०, ६१, 
६९, ६५६, ७१, ७६, ७८, ८१, ८२, ८३, ८४, ८५, ८५, ८७, ६६, १३१, १३५, १७६, 
(८१, १८२९, रै८३, १६०, २०६, २३१, २३२, २४६, २७५, २८४, २६०, २६६, 
२९७, ३२१, ३२९२, ३९४, ३५४, २६२, ३६३, २६४ 

प्रपरोक्षानुभूति-२०७, २५०, २५१, ३१७, ३१८, ३१६, ३२०, ३४३, ३४८ 

अभिज्ञानशकुन्तल-८२, १६५ 

गअभिनवभारती-३७८, ३७६९, ३८४, ३९३ 

अल डू। रकौस्तुभ-३७८५ 

अष्टछाप और वल्‍्लभ-सम्प्रदाय-१३४, १३८, १४१, २६४, २६७, ३०२, ३११, ३५१ 

अष्टाध्याय[ा-८८ 

अ्हिर्बूध्न्यसंहिता-४६, ४८५, ५३, ७०, १७७, ३१०, ३११, ३४१, ३४२, ३४३ 

आखिरीकलाम-३८, ३६ 

आत्मबोध-१०७, २३३, ३४३, ३२४५ 

ग्रादिपुराण-२८४, २६७, ३६३ 

आदिरामायण-३६२ 

आनन्दभाष्य-२२ 

आनन्दरामायण-३२४ 

इन्ट्रोडक्शन टु दि पाञ्चरात्र ऐन्ड दि अ्रहिर्बुध्न्यसं हिता-३४२, ३४३ 

दि इन्डिग्रन फ़िलॉसफ़िकल कॉडग्रेस सिल्वुर जुबिली कस्मेमोरेशन व्हालूम-२६, २७, २८ 

इन्डिश्रन फ़िलॉसफ़ी-१७, १६, २०, २१, २२, ३०, २३६ 

ईशावास्योपनिषदू-४५, ५४, ६७, २०२, २१३, ३३८, ३२९६ 

ईदावास्योपनिषद्‌ पर शा ड्भू रभाष्य-४५, ३४३ 

उज्ज्वलनीलमणि-३७८, ४०३ 

उत्तररामचरित-५६, रेफर 


१, इस भअंथानुक्रमणिका' में तुलसीदास की रचनाभरों का उल्लेख अनपेक्षित है | बहुत-सी कृतियों के नाम 
एक ही पृष्ठ पर अनेक बार आये हैं, किंतु अनुऋमणिका में उनका उल्लेख एक ही बार किया गया है | 


४५४ तुलसी-दशन-सी रांसा 


उत्तरीभारत की संत-परम्परा-३२, ३३ 
उद्धवशतक-४५८ 

उनन्‍तीसवीं शत्ती का रामभक्ति-साहित्य-४०५, ४०६, ४०८ 
ऋग्वेद-५४, ५६, ६०, ६१, ८१, २१०, २५९, २६२, ३३६, ३३७ 
ऋग्वेद पर सायणभाष्य-८ १ 
एस्सेज़ ऑन दि गीता-३५८ 
ऐतरेयोपनिषद्‌ू-४७, १४८७, ३ 
ऐतरेयोपनिषद्‌ पर शाड्ू-रभाष्य- १ ४७, २४३ 

कठोपनिपद-५४, ५६, ६२, ६४, ६५, १३६, १७२, २०२, २० 
कठोपनिषद पर शाध्धरभाष्य-५६, ६२, ६३, ६४, ६५, १३३, रे 

कबी र-३६ 

कबीर-ग्रंथावली-३२, ३६, ३७, ४०४ 

कबीर-वचनावली-३२, ३३, ३४, ३५, ३६, रे७, रे८, ७३, ८१, २२ 

कल्याण-- १६, ३१०, ३३५, २८२ 

दि कॉन्सेप्ट ऑफ़ माया-फ८४ 

कारिकावली-२३५, २४६ 

कारिकावली पर मुक्तावली-२३४, २३५, २३७, २४६ 

काव्यचन्द्रिका-३७८ 

काव्यनिर्णय--४० ४ 

काव्यप्रकाश- १६५, २७२, र३े७३, ३७८, ३८०, २६०, ३६३ 
काव्यमीमांसा-२८, २७०, ३७६ 

काब्यादशे- २३७३, २७८ 

काव्यानुशासन (वाग्भट )-३७८ 

काव्यानुशासन (हेमचन्द्र )-३७८ 

काव्यालडू।र-३७२, ३९३ 

काव्याल छू रसा रसेंग्रह- ३६३ 

काव्यालडूथ रसूत्र-२३७ १ 

किरातार्जुनीय-२८८ 
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